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अध्यात्मरसमधुप आचार्य अमृतचन्द्रकी महत्वपूर्ण सस्कृत रचना--लकुतत्वस्फोटका 
की गणेशवर्णी दि० जेन सस्थानकी ओरसे प्रकाशन करते हुए अतीब प्रसन्‍नताका अनुभव हो रहा 
है। संस्थान के अनेक उद्देश्योमेसे एक उद्देश्य विविध उपयोगी साहित्य-प्रकाशन सम्बन्धी भी है । 
प्रकाशन-कार्यके साथ-साथ शोध-छात्रवृत्तियो एवं शोघानुदान आदिकी व्यवस््या भों उसके उद्देश्य- 
क्षेत्र हैं अत उनकी पूजश्तियोंमे सहूग्न रहते हुए भी संस्थानका यह दूसरा साहसपूर्ण प्रकाशन है। 
प्रथम प्रकाशन--आप्तमीमासा-तत्त्वदीपिका अपनी मौलिक श्रेष्ठताओके कारण पुरस्कृत भी हो 
चुका है। आध्यात्मिक दृष्टिसि इसकी मौलिक विशेषताओको ध्यानमे रखकर आत्मष्षोधार्थियों, 
जैनदर्शंनके स्वाध्यायप्रेमियो तथा आधूनिक पद्धतिके ्योधस्नातकोके छिए सस्थानकी ओरसे इथ 
प्रन्धरत्नके प्रकादानका निर्णय लिया गया है। 

लघुतत्त्वस्फोट' एक स्तुतिपरक प्रन्थ है. शिसे अध्यात्म सम्बन्धी विविध विधयोका एक 
सुभाषितकोश-प्रन्थ भी कहा जा सकता है इसीलिए इसका अपरमाम 'शक्तिभणितकोक्ष' भी उपलब्ध 
होता है। जैन सस्कृत, प्राकृत, तमिल एवं कन्‍्नड साहित्यमे प्राच्चीनकालसे इस शंलीके प्रन्योके लिखे 
जानेकी परम्परा रही है और इस कोटिके ग्रन्धोमे अष्टपाहुड थिझककुरल, सुभाषितरत्नसन्दोह, 
बज्जारूग्ग जैसे प्रन्थ प्रमुख हैं। बस्तुत यह शेली गागरमे सागरके भरने जेपी होती है । इसमे वही 
कवि सफल हो सकता है जो तत्तद्विषयका गम्भीरमर्मी विद्वान हो तथा जिसका भाषापर असा 
धारण अधिकार हो । दुसरे शब्दोमे कह सकते हैं कि वर्गक्रित गहनविषय सम्बन्धी मुक्तक-दोली 
विद्वत्ता एव कवित्वशक्तिके लिए खरी कसौटों होती है और अपनी ख्यातिसे सबंदा दूर भागनेवाले 
आत्मनिष्ठ आचायें अभ्ुतचन्द्र इस कसोटीपर निश्चय ही खरे उतरे हैं। बध्यात्मके क्षेत्रमें जहाँ वे 
सिद्धयोगी है, बही कवबिताके क्षेत्रमे वे महाकबि शिरोमणि। उनकी कदीन्द्रको उपाधि सर्वथा 
सार्थक है । कवीन्द्राघाय अमृतचन्द्रकी ज्ञान-गरिमा तथा विषय-प्रतिपादनकी शैलीकी अपू्वंतामे 
सभी विद्वज्जन एकमत हैं और उनके दृष्टिकोणसे उन्होने जेन अध्यात्म विशेषतया कुन्दकुन्दके 
अध्यात्मकों सहज, सुबोध एवं सवंगम्य बनाया है। श्रीयुत्‌ १० केलाशचन्द्रजी सिद्धान्ताचार्य॑ने 
उपयुक्त ही कहा है कि “कुन्दकुन्दको कुन्दनवत्‌ प्रकट करनेका श्रेय अमृतचन्द्रको ही है। प्रकटन 
ओर प्रसारमे जो स्थिति भगवान्‌ महावीर ओर गौतम गणधरकी है, वही स्थिति जैन अध्यात्मके 
प्रकटन और प्रसारमे आचाय॑ कुन्दकुन्द और अमृतचन्द्रको है। ' 


'लघुतत्वस्फोट' विविध विषयक २५ स्वतन्त्र प्रकरणोमे विभकक्‍त है ओर प्रत्येक प्रकरणमे 
२५-२५ इकछोक है। इस प्रकार कुल इलोक सख्या ६२५+ २ है। कविने विषयानुकूल १३ प्रकारके 
छन्दोका प्रयोग किया है। यथा--वसन्ततिल॒का (दे० १-३ प्रकरण) वशस्थ (दे० ४-७, २०-२१ 
प्रकरण), उपजाति (दे० ८-१० प्रकरण), अनुष्टुप्‌ (दे० ११-१२ प्रकरण), मज्जुभाषिणी (दे० १३वाँ 
प्रकरण), तोटक (दे० १४वाँ प्रकरण), मत्तमयूर (दे० १८वाँ प्रकरण), विधोगिनी (दे० १५वाँ 
प्रकरण), मन्दाक्रान्ता (दे० ररवाँ प्रकरण), हरिणी (दे० रहेवाँ प्रकरण) एवं शा्ूडविक्रीडित 
(दे० २४-२५ प्रकरण) । यद्यपि प्रस्तुत ग्रन्थ दर्शन समन्बित अध्यात्मका है किन्तु स्तुतिपरक होने 
तथा ग्रेय छन्दोमे प्रधित होनेके कारण पाठककों सहजमे ही उसको मर्मानुभूति होने छूवती है । 


हा लघुतत्त्वस्फोट 


इस ग्रन्थरत्नका हिन्दी अनुवाद जैन साहित्यके सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ श्रीमान्‌ प॑० डॉ० पन्‍्नाकछालू 
जी साहित्याचार्य (सागर) ने किया है। ग्रन्थकी भाषा अत्यन्त प्रौढ़ है। उसका अनुवाद सचमुख 
ही श्रमसाध्य था। उन्हें इस कार्यके सम्पन्त करनेमें घोर परिश्रम करना पड़ा हैं। उनके इस 
कार्यके लिए विद्ज्जगत्‌ उनका सदा आभारी रहेगा। 

जैन-विद्याके श्रकाण्ड विद्वान्‌ श्री० पं० बेलाशचन्द्रजी शास्त्रीने 'लघुतत्त्वस्फोट' के अध्ययनके 
साथ-साथ आचार्य अमृतचन्द्रकी अन्य उपलब्ध समस्त रचनाओंका सूक्ष अध्ययन कर उतके 
हार्दको प्रकाशित करनेका प्रयास किया है । इससे भ्रन्थकारके कृतित्व एवं व्यक्तित्व पर भी सुन्दर 
प्रकाश पड़ता है। इसके लिए संस्थान उनके ग्रति कतज्ञता ज्ञापित करता है। 

श्री० ब्र० प॑० माणिकचन्द्रजो चवरें (तात्याजी) कारंजा इस योजनाके मूल केन्द्रबिन्दु रहे 
हैं। 'लघुतत्वस्फोट'की मूलहस्तप्रति उनके पास सुरक्षित थी। उन्होंने श्री० पं० जगन्मोहनलालूजी 
शास्त्री (कटनी) के सत्परामर्शपूवंक वर्णी संस्थानको उसके प्रकाशनकी अनुमति प्रदान कर दी 
तथा ग्रन्थकी अनुवाद सहित पाण्डुलिपि श्री० पं० फूलचन्द्रजी सि० शास्त्रीकों भेज दी मौर लिखा 
कि वे संस्थानकी ओरसे उसके मुद्रणकी व्यवस्था कर दें। श्री० पं० फूलचन्द्रजीका विद्याव्यसन 
इसीसे प्रकट है कि अस्वस्थ रहते हुए भी उन्होंने तात्याजीका अनुरोध स्वीकार किया और उन्हीके 
अथक प्रयत्नोसे यह ग्रन्थ प्रकाशित होकर पाठकोंके कर-कमलोंमे पहुँच सका है। इस पवित्र 
प्रसंगमें हम संस्थानके अध्यक्ष श्रीमान्‌ सवाई सिघई धन्यकुमारजीके प्रति भी कृतज्ञ है जो संस्थान- 
की गतिविधियोंकों अग्रगामी बनाये रखनेके लिए सदेव चिन्तित रहते हैं। इस ग्रन्थके प्रकाशनकी 
आवश्यक व्यवस्थाओंके संयोजन मे उनका महत्त्वपूर्ण सहयोग रहा है । 

जिनवाणी-रसिक श्री० बालचन्द्र देवचन्द्र शहा मंत्री--आचार्थ शांतिसागर दि० जैन 
जिनवाणी जीर्णोद्धारक संस्था, फलटण (महाराष्ट्र) ने अपनी.संस्थाके लिए संस्थानके साथ ही 
उसकी ७०० प्रतियाँ मुद्रित कराई है। सस्थाकी आर्थिक स्थितिको ध्यानमे रखकर तथा उसके 
कार्योकों गतिशीर बनाने हेतु श्री० दीपचन्द्रजों सा० इन्दौरने संस्थानकों २०००) (दो सहस्नर) 
रुपयों का अनुदान दिया । उक्त सज्जनोके जिनवाणी-प्रकाशनके इस महात्‌ कार्येमे सक्रिय सहयोग- 
की जितनी प्रशंसा की जाय, थोड़ी ही होगी। संस्थान इनके प्रति भो अपना आभार व्यक्त 
करता है । 

शक्षी० पं० हरगोविन्दजी ज्योतिषोने प्रूफ-सशोधनका कार्य बड़ी ूूगनके साथ किया तथा 
श्रीमान्‌ प॑० बाबूलालजी फागुल्लने इसके मुद्रण-कार्यमे तत्परता तो दिखाई ही, उसके सजाने- 
सँवारनेमे भी पर्याप्त सहयोग किया । इन कार्योंके लिए वे दोनों धन्यवादाहं हैं । 


उवपचमन्त जैन डॉ० राजारास जैन 
संयुक्त मम्त्री मन्त्री 


श्री गणेश वर्णी दि० जेन संस्थान 


सम्पादकीय 


आतार्यकल्प श्री श्रुवसागर जी महाराजके संघसे मेरे पास इस ग्रन्थके प्रारम्भकी तीन 
पच्चीक्षिकाएँ हिन्दी अनुवाद करनेके लिये आई । रचना प्रौढ़ थी और पाण्डुलिपिके अतिरिक्त कोई 
मूल प्रति प्राप्त नहीं थी अत्त: अनुवाद करनेमें कृठिनता दिखी । फिर भी प्रयत्न कर इतका अनुवाद 
मैंने सपमें भेज दिया। संघस्थ मुनि श्री अजितसागर जी महाराज संस्कृतके प्रबुद्ध विद्वान हैं। 
उन्हें अनुवाद पसंद आया और टाईप कराकर उसकी प्रतिलिपि उन्होंने आदरणीय ब्र० माणिक- 
चन्द्र जी चबरे कारंजाके पास भिजवा दी । कुछ समय बाद चबरे जी ने पूरा ग्रन्थ मेरे पास मेज 
कर अनुवाद करनेका अनुरोध किया । 

पचञ्चीस पच्चीस इलोकोंकी पच्चीस पच्चीसिकाओंमें ६२५ इलोक थे, भाषा और विषय- 
दोनों की अपेक्षा रचना दुरूह दिखो। देनिक कार्यक्रमोंकी व्यस्तताके कारण अनुबाद करनेमे लूगभग 
एक वर्षका समय लऊग गया। चबरे जी की इच्छा थी कि इस अनुबादकी एक बार आचार्य 
समनन्‍्तभद्र जी बाहुबलीके संनिधानमे बाघचना हो जाय। फलूतः वाचनाके लिये श्रीमान्‌ पंडित 
केलाशचन्द्र जी वाराणसी तथा हमने स्वीकृति दे दी, स्वीकृति ही नहीं दी, हम दोनों अपने अपने 
स्थानोसे चलकर बीना पहुँच गये | परन्तु दादर एक्स-प्रेसमे स्थान नही मिला अतः उस समय हम 
लोगोंका जाना न हो सका | मैं बीनासे सागर वापिस आ गया और पण्डित जी कटनी होते हुए 
वाराणसी चले गये। एक वर्षके लिये वाचना रुक गई। हम लोगोंका वापिस चला आना भी 
अच्छा हुआ क्योंकि तब तक चबरे जी के पास हमने जिस प्रतिके आधार पर अनुवाद किया था 
उसके सिवाय कोई दूसरी प्रति नही थी । उस प्रतिके आधार पर वाचना करनेसे कोई विशेष 
लाभकी सम्भावना नही थी। परन्तु इस एक वर्षके भीतर उनके पास मूल प्रतिकी फोटो कापी आ 
गई। द्वितीय वर्ष मईके प्रारम्भमे श्री पण्डित केलाशचन्द्र जी और डा० दरबारीलाल जी के साथ 
मुझे पुनः आमन्त्रित किया, फलतः हम तीनों विद्वान बम्बईमे काका बालचेन्द्र जी शहाका आतिथ्य 
स्वीकृत कर कुम्भोज बाहुबली पहुँच गये। वहाँकी रचनाएँ और प्राकृतिक वातावरण देखकर 
चित्तमे बड़ा आह्वाद हुआ। १८ दिन में वहाँ रहा । अनुवादकोी एक प्रति मैंने और दूसरो प्रति 
डा० दरबारीहाल जी कोठियाने अपने सामने रकखी । पण्डित कैलाशचन्द्र जीने फोटो कापी हाथ 
मे ली। मैं स्वयं वाचना करता था। संशयास्पद पाठोंके शुद्धरूप फोटो कापीमें मिले अतः अनुवाद 
में परिमार्जन किग्रा | चवरे जो भी साथ बैठते ये | ऊहापोह होता था। सुबह मध्याक्ल ओर रात्रि 
में तीन बार बैठते थे। अभीक्ष्ण ज्ञानोपयोग चलता था। प्रातः पूजा आदिसे निवु त्त हो आचार्य 
श्री समस्तभद्र जीके पास १५ सित्तटके लिये बेठते थे और पण्डित केलाशचन्द्र जी उन्हें अबग॒त 
कराते थे कि आज अमुक विषय बड़े महत्त्वका निकला। दार्शनिक विषयको डा० दरबारीकाल 
जी कोठिया व्यवस्थित करते थे । इस तरह तीन विद्वानोंके सहयोगसे यह ग्रन्थ तैयार हुआ है। 
ग्रोष्ममासकी दुपहरियोमें भरी पण्डित कैलाश चन्द्र जी कितना परिश्रम कर लेते हैं तथा बारीकीसे 
देखकर शुद्ध पाठ पकड़ लेते हैं यह देख मुझे आइचर्य होता था। मेरे मससे आता था कि महत्त्व- 
पूर्ण प्रन्थ यदि इसी प्रकारंकी वाचनाके द्वारा परिमाजित कर प्रकाशित किये जावें तो विसंवादकी 
स्थिति उत्पन्न न ही । 


है लघुत्तस्वस्फोट 


अठारह दिनमें वाचना समाप्त कर मैं सपत्नीक श्रवणवेलगोल तथा मूडबिद्रीकी यात्राके 
छिये चला गया और कोठिया जी तथा पण्डित केलाशचन्द्र जो गजा बहिनको धबलाका स्वाध्याय 
करानेके लिये बही रह गये। एक वर्षमे प्रेसकापी तैयार हो सकी। पश्चात्‌ श्री गणेश वर्णो 
शोधसंस्थान वाराणसीसे उसके प्रकाशित करनेका निश्चय हुआ । श्रीमान्‌ पण्डित केलाशचन्द्र जी 
ने लिखकर ग्रन्थका हादंको प्रकट किया है तथा श्री ब्र० माणिकचन्द्र जी चबरेने अवान्तर भूमिका 
का निर्वाह तत्परतासे किया है। 
प्रन्थ का नाम 
इस ग्र-थका नाम लघुतत््वस्फोट अथवा शक्तिमणित कोष है। लघुतत््वस्फोटका अं है 
तत्त्वोंका लघुप्रकाश और शक्तिमणित कोषका अथं है--शक्तिरूपी मणियोंसे युकतत खजाना। एक 
कल्पना यह भी उठती है कि ग्रन्थका नाम शक्तिभणित कोष है अर्थात्‌ आत्म शक्तियोंके कथन का 
कोष | लिपि कर्ताने म और भ के अन्तरकों नहीं समझा । इस कहपनाका समर्थन भ्रन्थके अन्तमे 
समागत निम्न इलोकसे मिलता है-- 
अस्था: स्वयं रभसि गाढनिपीडिताया: 
संविदृविकास रसवी चि भिरुल्लसन्त्या: । 
आस्वादयत्यमृतचन्द्रकवी न्द्र एष 
हृष्यन्‌ बहुनि भणितानि मुहुः स्वशक्ते, ॥ 
अर्थात्‌ स्वयं वेगसे अच्छो तरह निपीडित और सम्यग्ज्ञानके विकास रूप रसकी तरड्रीसे 
समुल्लसित आत्मशक्तिके विविध कथनोंका यह अमृतचन्द्र कवीन्द्र हषित होता हुआ बार बार 
आस्वादन करता हे । 
शक्तिमणित और शक्तिभणितका स्पष्ट निर्णय न होनेके कारण 'लघुतत्त्वस्फोट' इस नाम 
से ही प्रकाशन किया जा रहा है। 'इत्यमृतचन्द्रसू रोणा कृति शक्तिमणितकोषों नाम लघुतत्त्व- 
स्फ:ट: समाप्त ' इस पुष्पिका वाक्यमे दोनो नामोका उल्लेख है । 
ग्रन्थके कर्ता 
ग्रन्थके कर्ता समयसार प्रवचननसार और पञ्चास्तिकायके सस्क्ृत टीकाकार तथा तत्त्वार्थंशार 
और पुरुषाथथंसिद्धथुपायके रचयिता अमृतचन्द्र सूरि ही है क्योकि पुष्पिका वाक्‍यके स्पष्ट उल्लेखके 
साथ समयसार और प्रवचनसा रके अनेक गाथाओका भावानुसरण इसमे पाया जाता है। भावानु- 
सरण ही नही निम्न इलोकमे समयसारके कलशका पृर्णरूपसे शब्दानुसरण भी पाया जाता है-- 
अच्छाच्छा: स्वयमुच्छलन्ति यदिमा सबेदनव्यक्तयो 
निष्पीताखिलभावमण्डलरसप्राग्भा रमत्ता इव । 
मन्ये भिन्‍नरस: स एप भगवानेकोः्प्यनेकीभवन्‌ 
वल्गत्युत्कलिकाभिरद्भधुतनिधि३चेतन्यर॒त्नाकर ॥ 
समयसारमे यह १४१ वा कलश काव्य है। विशेषता इतनी ही है कि वहाँ मन्येके स्थानमे 
यस्या पाठ है। इसके सिवाय 'लवणखिल्यलीलायते' आदि अनेक कलृशोंका भी इसमे रूपान्तरण है। 
समयसा रकी टीकामे एक जगह अमृतचन्द्र स्वामीने 'झटिति' अर्थमे 'टसिति” शब्दका प्रयोग किया 
है बहु इसमें २३ वीं पच्चीसिकामे उपलब्ध है। १८ वी पच्चोसिकाके २ इलोकमे 'तबेधो विषय: 
स्थात्‌' यहाँ एतद्‌ शब्द सम्बन्धी सु का लोप नहीं किया है जब कि अन्यत्र इलोकोंमे किया है । 


सम्पादकीय 


इससे जान पड़ता है कि आचार्यकों एतत्‌ शब्द सम्बन्धी सु का छोप विकल्पसे इृष्ट है। इसी प्रकार 
का एक प्रयोग इन्होंने 'नेषः कदापि सजभू. सर्वोष्प्पतिवर्तते हिसाम्‌' पुरुषार्थसिद्धभुपायमें भी 
किया है । 

पा टिप्पणमे समयसार, प्रवचनसार आदिकी गाथाओ तथा समानार्थंक कलझ काव्यों 
के मैंने उद्धरण दिये हैं । 

लघु तत्त्वस्फोटमें समन्‍्तभद्र स्वामीकी पद्धतिका अनुसरण किया गया है अर्थात्‌ जिस प्रकार 

उन्होने युवत्यनुशासन और स्वयभूस्तोत्रमे दार्शनिक तत्त्वोका सम्भवेश किया है उसी प्रकार इसमें 
भी दार्शनिक तत्त्वोंका समावेश किया है। विशेषता यह है कि अनेकान्त पद्धतिसे भिन्‍न दर्शनोंकी 
मान्यताओको जैन मान्यताओंके रूपमे स्वीकृत किया गया है। वर्तमानमें चल रही कितनी ही 
समस्याओंका समाधान इसमे किया गया है। व्यवहार चारित्रकी सबंप्रथम स्वीकृत करनेको बात 
कहकर उसकी उपादेयताका प्रतिपादन किया है। अन्तरडु और बहिरज़॒ निमित्तका निरूपण, 
निदयय और ब्यवहारकी चर्चा भी जहाँ तहाँ उपलब्ध है । 
अध्यकी भाषा 


ग्रन्थकी भाषा प्रौढ संस्कृत है । अमृतचन्द्राचार्य संस्कृत भाषाके प्रकाण्ड विद्वान थे, यह हम 
समयसारादि ग्रन्थोंकी टोकाओंके माध्यमसे जानते हैं। समयसारादि जैसे अध्यात्म ग्रन्थोंकी टीका 
में भी जब उन्होंने भाषाको प्रौदताकों नहीं छोड़ा है तब इस स्वतन्त्र ग्रन्थमे केसे छोड सकते थे । 
प्रथम पच्चीसिका तथा अन्तकी चार पच्चीसिकाएँ भाषाकी दृष्टिसे प्रौढृवम कही जा सकती है। 

इन पच्चीसिकाओंमे वसनन्‍्ततिलूका, वशस्थ, उपजाति, अनुष्टुपू, मज्जुभाषिणी, तोटक, 
वियोगिनी, पुष्पिताग्रा, प्रहषिणी, मत्तमयू र, मन्दाक्रान्‍्ता, हरिणो और झादूंछविक्रोडित छन्‍्दोंका 
प्रयोग हुआ है। अमृतचन्द्र सूरि कवि ही नहीं कवीर््र थे, अत' भावातुकूल पदोके चयनमे उन्हे 
कठिनाई प्रतीत नही होती । उनकी वारवारा गड्भाके प्रवाहके समान अखण्ड गतिसे प्रवाहित हुई 
है । प्रथम पच्चोसिकामे वृषभादि चोबीस तीथ्थ॑द्भुरोका स्तवन है। पग्रन्थत्ने भावकी गरिमाके साथ 
भाषाकी प्रौढ़ता भी प्रन्थकार आचार्य अमृतचन्द्रके वेशिष्टथको प्रकाशित करती है। दुष्टान्तके 
लिये अभिननन्‍्दन स्तव्रामीका स्तवन देखिये-- 


यद्‌ भाति भाति तदिहाथ तर (न) भात्यभाति 
नाभाति भाति स॒ च भाति न भावत्यभाति। 
भा (या) भाति भात्यपिच भाति न भात्यभाति 
सा चामितन्दत विभास्त्यभिनन्दत्ति त्वाम्‌ ॥४॥ 
इलोकका अन्वयार्थ तथा पाद टिप्पण ग्रन्थ में देखिए । 
विज्ञानकी महिमा 
आत्मरसमें प्रवृत्त विज्ञानतन्लुओंकी महिमा देखिए--- 
विज्ञानतन्तव इमे स्वस्सप्रवुत्ता 
द्रव्पान्तरस्य यदि संघटनाच्च्यवन्ते । 
अद्येब पुष्कलमलाकुछकश्मलेय॑ 
देवाखिलव विधटेत कषायकन्धथा ॥१»॥ 


८ लघुतस्‍्वस्फोट 


है भगवन्‌ ! यदि ये विज्ञानतन्तु स्व॒सस-आत्मस्समें प्रवृत हो अन्य द्रव्योके संयोजन-कर्तृत्व 
से च्युत हो जावें तो अत्यधिक मलसे व्याप्त यह कषायरूपी मलिन कन्था (कथरी) आज ही विधघट 
जाय । तात्तपयं यह है कि ज्ञानकी स्वभुखी प्रवृत्ति ही कषायको नष्ट करती है । 


वप्रय्यसंधम और भावसंयमकी उपयोगिता 

द्रव्धसंयम और भावसंयमकी प्रभुताका प्रतिपादन करते हुए अमृतचन्द्र सूरि द्रब्यमंगमकी 
प्रथम धारण करनेकी बात कितनी दृढ़तासे करते हैं देखिये-- 

अत्यन्तमेतमितरेत रसव्पपेक्ष 
स्व॑ द्रव्मभभावमहिमानमवाधमान | 
स्वच्छन्दभावगतसंयमवेभवो<5पि 
स्व द्रव्यसंयमपथे प्रथम न्युडक्था: ॥२०॥ (८) 

है भगवन्‌ ! यद्यपि आप परस्पर अत्यन्त सापेक्ष ब्रव्यसंयम और भावसंयमको वाधित नही 
करते थे अर्थात्‌ किसी एककी प्रभुता बताकर अन्यको तुच्छ नहीं बताते थे। और भावसंयमके 
वेभवको ,स्वेच्छासे हृदयमे धारण करते थे तथापि अपने आपको प्रथम द्रव्यसंयमके मार्ग॑मे 
लगाया था। 
भकक्‍तको भावना 

है भगवन्‌ ! कषायरूपी कषण पट्टिका पर घिसनेसे मेरे ज्ञानकी एक ही कला शेष रही है । 
उस ज्ञानकी एक कलाके द्वारा ही मै आपका स्तवन करनेके लिये उद्युकत हुआ हूँ । आपकी विभूति 
के प्रकट करनेमे उस कलासे कितना प्रकाश हो सक्रता है ? क्या कभी अलातचक्र भी,सूर्य हुआ है? 

स्तुतिकर्ता अपने आपको भगवत्स्वरूपमें किस प्रकार विलीन करता है, यह देखिये-- 

उत्सड्भोच्छलदच्छकेवलपय:पुरे. तव ज्यायसि 
स्‍्नातोध्त्यन्तमतन्द्रितस्य सतत॑ नोत्तार एबास्ति में । 
लीलान्दोलितचिद्विलासलहरीभारस्फुटास्फालन- 
क्रीडाजजंरितस्थ शीतशिववत्‌ विष्वग्विलोनात्मन: ॥२५॥ (२४) 

है भगवान्‌ ! आपके भीतर छलकते हुए केवलज्ञानरूपी प्रशस्त जलके पूरमे जो स्नान कर 
रहा है, जो निरन्तर सावधान है, लीलासे चब्म्वल चेतन्य विलासरूपी तरज् समूहके प्रचण्ड 
आस्कालनकी क्रीडासे जो जर्जरित हो रहा है तथा शीत शिव--सेंधा नमकके समान जो सब 
ओरसे विलीन हो रहा है ऐसे मेरा उत्तार--उत्तरण--आपसे पृथक्‌भाव नही हो सकता । तात्पयं 
यह है कि जिस प्रकार पानी में बिलीन सेंघे नमककी डलो उससे पृथक्‌ नही हो सकती उसी प्रकार 
मैं भी आपसे पृथक्‌ नही हो सकता | यह है भगवान्‌के साथ भक्‍तकी तन्मयताका सुन्दर निदर्शन। 

इस प्रकार ग्रन्थका प्रत्येक इलोक अद्भुत भावसे परिपूर्ण है। आत्माकी जो अनन्त शक्तियाँ 
मणियोंके समान देदीप्यमान हैं बे सब इस कोषमें देदीप्यमान हो रही हैं। समयसार और प्रवचन- 
सारके अन्तमे आत्माकी जिन शक्तियोंका दिग्दर्शन कराया है उन्हीं शक्तियोका नये परिवेशके साथ 
इस ग्रन्थमे प्रतिपादन किया गया है । 
ग्रन्यकी उपलब्धि 

इस ग्रन्यकी ताडपत्रपत्रीकी उपलब्धि अहमदाबादके देखाभण्डारमें हुई है । भण्डारके व्यव- 
स्थापकोने इस ग्रन्थकी अबतक रक्षा की और उसे प्रकाशमें लानेकी उदारता दिखलाकर श्री 


सम्पादकीय ९, 


पुृष्यविजयजीने उदारतासे डा० पद्चननाभजीको प्रदान किया, यह बड़ी प्रसन्‍तता की बात है। डा० 
साहबने इसपर अंग्रेजी टीका लिखकर बिस्तुत प्रस्तावना लिखी | ग्रन्थका प्रकाशन अहमदाबादसे 
हुआ है। यद्यपि अंग्रेजी टीकाके पूर्व ही मेरे द्वारा हिन्दी टीका लिखी जा चुकी थी और इसका 
सहकार डा० साहुबको प्राप्त हो चुका था फिर भी इसका प्रकाशन कारणंवश देरसे हो रहा है। 
ग्रन्थ दुरूह है अधः मेरे द्वारा हिन्दी टीका लिखी जामेमें त्रुटियाँ रही होगी, उन सबके लिए मैं 
विहद्वर्गसे क्षमाप्रार्थी हूँ । अपने क्षयोपशभक्े अनुसार मेंने ग्रन्थकर्त्ताका अभिप्राय प्रकट करनेका 
प्रयास किया है। इस ग्रन्थके संशोधन और संपादनमे बड़ा श्रम करना पड़ा हे । दृष्टिकी मन्दता 
और शरीरकी शिधिलता देखते हुए लगता है कि यह मेरी अन्तिम रचना होगी। अमृतचन्द्र 
स्वामीके अद्यात्रधि अप्रकाशित इस ग्रन्थ पर कार्य करनेका मुझे सौभाग्य मिला, इसकी अत्यधिक 
प्रसन्‍नता है । 

श्रीमान्‌ सिद्धान्ताचार्य पण्डित केछाशचन्द्रजीने अपनी विस्तृत प्रस्तावनामे ग्रंथ कर्ताके जीवन 
पर प्रकाश डालते हुए ग्रन्थकी विशेषताओका दिग्दर्शन कराया है। इसके लिये उनका आभारी 
हूँ। सहयोगी विद्वान डॉँ० दरबारीलाल जी कोठिया वाराणसीने दर्शन विषयक कुछ इलोकोंका 
अनुवाद और भावार्थ लिखकर भेजा तथा वाचनाके समय एक प्रतिको परिमाजित किया | इसके 
लिये इनका आभारी हूँ। 

आदरणीय तात्या जी बड़े धीरजके साथ लम्बे समय तक प्रतियोकी पाण्डुलिपि कराने तथा 
उसे इधर-उधर भेजनेमे तत्परता दिखाते रहे, इसके लिग्रे उनका आभारी हूँ । 

मुद्रणमे प्रूफकी अशुद्धियाँ अधिक रह गई हैं उनका शुद्धिपत्रक अलगसे मुद्रित कराकर संलग्त 
करा दिया है। स्वाध्यायके पूर्व अपनी प्रतियोंका शोधन कर लेनेसे स्वाध्यायमे सुविधा होगी । 


| थ 
पन्‍नालाल साहित्याचाय 


अ्रस्तावना 


आचाय अमृतचन्द्र 


आचार्य कुन्दकुन्दके समयसार, प्रवचनसार ओर पञ्चास्तिकायके आद्य टीकाकार आचाये 
अमृतचन्द्रके नामसे प्रायः सभी अध्यात्मरसिक सुपरिचित हैं। यद्यपि जेन अध्यात्मके पुरस्कर्तता 
आचार्य कुन्दकुन्द हुए; किन्तु अध्यात्मकी सरिता प्रवाहित करनेका श्रेय आचार्य अमृतचन्द्रको ही 
प्राप्त है। आचार्य कुन्दकुन्द ओर अमृतचन्द्रके मध्यमे लगभग एक हजार वर्षोका अन्तराल है और 
इस अन्तरालमें प्रख्यात जेनाचाय॑ हुए हैं। उनमेंसे आचाय॑ पूज्यपाद तो कुन्दकुन्दसे प्रभावित हैं। 
उनके समाधितंत्र और इष्टोपदेश पर कुन्दकुन्दके पाहुडोंका प्रभाव है। सर्वार्थसिद्धि टीकामे' भी 
पंच परावतंनसम्बन्धी पाँच गायाएँ कुन्दकुन्दके बारस अणुवेबखासे संगृहीत हैं। आचार्य अकलंकने 
तत्त्वाथ॑वातिकमें प्रवचनसारसे एक गाथा उद्धुत की है। आचार्य विद्यानन्दने अपनी अष्टसहस्रीमेः 
पञ्चास्तिकायकी गाया 'सत्ता' आदिका संस्कृत रूपानतर दिया है। किन्तु कुन्दकुन्दके मौलिक 
ग्रन्थ समयसारको किसीने स्पर्श नही किया। यह श्रेय तो अमृतचन्द्रको ही प्राप्त है। उन्होंने ही 
सर्वप्रथम उसका मूल्याड्रुन किया और ऐसा किया कि आचाय कुन्दकुन्द जैनाकाक्षमे सूयंकी तरह 
प्रकाशित हो गये । कुन्दकुन्दको कुन्दनवत्‌ प्रकट करनेका श्रेय अमृतचन्द्रको ही है। अतः उनकी 
बाणीके प्रकटन और प्रसारमें जो स्थिति भगवान्‌ महावीर और गौतम गणधर को है वही स्थिति 
जेन अध्यात्मके प्रकटन और प्रसारमें आचार्य कुन्दकुन्द और अमृतचन्द्रकी है। जेसे भगवान्‌ 
महावीरकी वाणीको द्वादशाडु श्रुतमे गोतम गणधरने निबद्ध करके प्रवाहित किया। उसी प्रकार 
भाचाये कुन्दकुन्दके द्वारा पुरस्कृत अध्यात्मको अपनी टीकाओके द्वारा आचार्य अमृतचन्द्रने निबद्ध 
और प्रवाहित किया । उनके पश्चात्‌ ही अन्य टीकाकारोंने भी उन पर अपनी टीका रची, इस 
तरह अध्यात्मरूपी कमरूका सौरभ फैलाकर भी, आचार्य अमृतचन्द्र अपने सम्बन्धमें मूक है। 
उन्होंने अपनी कृतियोंमें अपना नामोल्लेख मात्र किया है। समयसार और पज्चास्तिकायकी 
टीकाके अन्तमे बह लिखते हैं-- 
'स्वशक्तिसंसूचितवस्तुतत्त्वेव्यास्या कूतेयं समयस्य छाब्दे:। 
स्वरूपगृप्तय न किड्न्चिदस्ति कर्तृव्यमेवामृतचन्द्रसूरे: ॥' 
अर्थ--अपनी शक्तिसे बस्तु तत्वको सम्यक्रूपसे सूचित करनेवाले शब्दोंने यह समयकी 
व्याख्या की है। अपने स्वरूपमे लीन अमृतचन्द्र सूरिके लिये तो कुछ भी करनेको नहीं है। 
इसी तरह तस्वाथंसारके अन्तमें कहा है-- 
वर्णा: पदानां कर्तारो वाक्यानां तु पदावलि:। 
वाक्यानि चास्य शास्त्रस्य कतुंणि न पुनवेयम्‌ ॥ 
हे अर्थ---अक्षर पदोंके कर्त्ता है, पद वाक्योंके कर्त्ता हैं । वाक्य इस शास्त्रके कर्ता है, हम 
नही है । 


१. सर्वा० २११० । बा[रसअणु०, गा० २५ से २९ तकृ। २. तत्त्वा० पु० ११६ पर | 
है. अष्ट्स० पृ० ११३ । 





२ लघुलत्वस्फोट 


पुरुषार्थसिद्धभुपायके अन्तमे भी यही भाव व्यक्त किया है। स्वकतुत्वका यह परिचय जैन 
अध्यात्मकी अमिट छापको व्यक्त करता है। यह बतलाता है कि आचार्य अमृतचन्द्र जेन अध्यात्मके 
कोरे व्याख्याता नही थे, उन्होंने उसे अपने जीवनमें उतार लिया था। उनका एक एक शब्द 
बहुमूल्य है. एक-एक वाक्यमें अमृत भरा है। जैन वस्तु विज्ञानके तो वे परम प्रवीण आचार्य हैं 
ही । अनेकान्त उनकी तुला है। उस तुलाके दो पलड़े हैं -निश्चय और व्यवहार । उनके द्वारा वह 
वस्तुतत्त्वकी मध्यस्थभावसे समीक्षा करते हैं। उनके अन्तस्तलमें न निरजयके प्रति अनुराग है और 
न व्यवहा रके प्रति द्वेष | दोनोंमे समभाव रखते हुए भी वे मोक्षमार्गमें उनकी उपयोगिताकी दृष्टिसे 
ही विचार करते हैं। आचार्य कुन्दकुन्दने अपने समयसा रके प्रारम्भमे जो निश्चयको भूतार्थ और 
व्यवहारको अभूतार्थ कहा है तथा शुद्धनयका जी स्वरूप कहा है, आचार्य अमृतचन्द्र सत्र उसीका 
अनुगमन करते हैं। हमें खोजने पर भी ऐसे स्थल नही मिले जहाँ अमृतचन्द्रने कुन्दकुन्दका अति- 
क्रमण किया हो, या उनकी ओटमे अपना कोई स्वतंत्र मन्तव्य निरदिष्ट किया हो | वें एकान्ततः 
कुन्दकुन्दके अनुगत है। कुन्दकुन्दने अपने समयसारके द्वारा अध्यात्मका जो वृक्षारोपण किया था, 
अमृतचन्द्रने उसे केवल समृद्ध करके पुष्पित और फलित किया है। जेसे वृक्षके पत्ते पुष्प फल सब 
उससे अनुप्राणित रहते है वही स्थिति अमृतचन्द्रके वबनोकी है। उनका एक एक पद कुन्दकुन्दके 
अध्यात्मसे अनुप्राणित है । 

समयसारकी व्याख्याका आरम्भ करते हुए तीसरे कलशमे वह जो भाव व्यक्त करते हैं उसे 
पढ़ कर किसका तन मन रोमाड्चित नहीं होता। वह कहते हैं--मे शुद्धद्रव्याथिक नयको दृष्टिसे 
शुद्ध चेतन्यमात्र मूर्ति हूँ । परन्तु मेरी परिणति मोहके उदयका निमित्त पाकर मलिन हो गई है-- 
रागद्वेषरूप हो रही है। शुद्ध आत्माका कथन करनेरूप इस समयसार ग्रन्थकी व्याख्या करनेका 
यह फल चाहता हूँ कि मेरी परिणति रागादिसे रहित होकर शुद्ध हो, मुझे शुद्ध स्वरूपकी 
प्राप्ति हो ।' 

कितनी पवित्र भावना है। उनकी यह भावना अवश्य ही समयसारके पठन, चिन्तन और 
मननका परिणाम है। उन्होने अवश्य ही आचाय॑े कुन्दकुन्दके प्रन्थोका तलश्पर्शी अध्ययन मनन 
और चिन्तन किया था ओर उससे उन्हे जो आत्मबोध हुआ था उससे उनकी अन्‍्तदुंष्टि अवश्य 
ही खुल गई थी और उसीके फलस्वरूप उन्हे कुन्दकुन्दके ग्रन्थरत्नोकी इतनी सुन्दर समृद्ध टीकाएँ 
रचनेकी अन्तःप्रेरणा हुई थी। यह भकतकी भगवान्‌के प्रति कुसुमाञजलि जैसी है । 

पं० आशाधर जीने अपने अनगारधर्मामृतकी टीकामे' उनके लामके साथ ठकक्‍्कुर शब्दका 
प्रयोग किया है । ठक्कुर और ठाकुर एकार्थ॑वाची है। प्रेमी जीने लिखा है--ठक्कुर फेर ओसवाल 
जेन थे। उनका शिल्शशास्त्र प्रकाशित हो गया है। जेनेतरोंमे आज भी ठाकुर शब्दका व्यवहार 
पाया जाता है। जैसे रवीन्द्रनाथ ठाकुर। जेनाचोयोमि ऐसे भी आचार्थ हुए है जो जन्मसे जेन नहीं 
थे। जँसे आचार विद्यानन्द, किन्तु उनकी कृतियाँ अनमोल हैं। आचार्य अमृतचन्द्र भी यदि ऐसे 
ही हो तो कोई आइचये नही है। जेसे समस्तभद्रके आप्तमोमांसाकों सुनकर विद्यानन्द विद्यानन्द 
बन गये, संभव है उसी प्रकार समयसार आदिके अध्ययनने अमृतचन्द्रको अमृतचन्द्र बना दिया 

हो। हमें तो उनके तीसरे कलशमे उसीकी प्रतिध्वनि सुनाई पड़ती है । 


१. एतच्च विस्तरेण ठक्कुरामृतचन्द्रविरचितसमयसारटीकाया दृष्टव्यम्‌ू पृ० ५८२। 'एतदनुसारेणव 
ठक्‍्कुरोशपीदभवादीत्‌' पृ० १६० । २. जुं० आ० इ०, पृ० ३०९ ) 


पंस्तावनां ह। 


किन्तु सबसे आश्चर्यजनक है उनकी टीकाओंमिं ग्रन्थकार कुन्दकुन्दके किसी भी नागका 
निर्देश न होना। वें सूत्रकार शब्दका प्रयोग अवदय करते हैं। समयसारकी प्रथम गाथाकी उत्थानिका 
अथ सृत्नावतार' मात्र है। कृतिके लिये सूत्र और उसके कत्तकि लिये सूत्रकार शब्दका प्रयोग 
अत्यन्त श्रद्धामूलक है। फिर भी सूत्रकारका नामोल्लेख न करना विस्मयकारक है। शायद उनकी 
अध्यात्मवृत्ति इसमे बाधक हो और जेसे वें अपनी टीकाको वर्ण समुदायरूप पद, और पद समु- 
दायरूप वाक्यकत मानते है स्वकृत नहीं मानते। उसी अकार समयसारादि ग्रन्थोंको भी उसी 
दृष्टिसे तौलते हों तो कोई आश्चयं नही है। ऐसा प्रतीत होता है कि अमृतचन्द्रके पूर्व न तो 
कुन्दकुन्द ही उतने प्रसिद्ध थे और न उनके ग्रन्थरत्न ही । ओर कुन्दकुन्दने इन ग्रन्थरत्नोंमें अपना 
किड्चित्‌ की सकेत नहीं दिया है। अतः यह सम्भव है उपलब्ध मूल प्रतियोके अध्ययनसे ही वे 
उनके भक्त बन गये हों और उन पर टीकाएँ लिखनेके लिये तत्पर हुए हों । 

समयसारकी टीका रचतें हुए जो उनकी भावना थी उसे उन्होंने तीसरे कलछशमें व्यक्त 
किया है। प्रवचनसारकी टीकाके प्रारम्भमे वह कहते है कि परमानन्दरूपी अमृतको पीनेके 
इच्छुक जनोके हितके लिये यह वत्ति की जाती है। प्रवचनसारको वृत्ति परहितके लिये रची है और 
समयसारकी टीका आत्महितके लिये रची है। इस प्रकार यहाँ भी निशयय और व्यवहारकी 
सरणिके दहन होते हैं । 

उनकी टीकाओको पढ़कर ऐसी कल्पना होती है कि कुन्दकुन्दने ही अमृतचन्द्रके रूपमे 
अवतार लिया है। उनकी टीकाएँ मात्र शब्दार्थव्याख्या रूप नही हैं, किन्तु प्रत्येक गाथायूत्रमे भरे 
हुए रहस्यको उद्घाटित करतो है। अतः उसे टीका न कहकर भाष्य कहना ही उचित होगा। 
जिसमे सूत्रके अर्थ साथ उसके आधारसे अपनी भी बात कही जाती है. उसे भाष्य कहते हैं । 
अमृतचन्द्र जी की टीका इसी रूप है। कही भी उसमे अतिक्रम था व्यतिक्रम नही है। ओर भाषा 
तो संस्कृत गद्यात्मक अतिमनोहर है। शब्दोंका चयन अध्यात्मके सवंथा अनुरूप है। इस प्रकारकी 
अनुप्रासात्मक श्र्‌ तिमधुर शब्दावली अन्य जैन टीकाओमे नहीं पाई जाती | गद्य और पद्च दोनोमें 
एकरूपता है। गद्यमे भी पद्मफा आनन्द आता है। 

उसका जो नवीन ग्रन्थ लघु तत्त्वस्फोट प्रकाश मे आया है उसके अन्तिम पद्ममें उन्होने 
अपने नामके साथ “कवीस्द्र' बिशेषणका प्रयोग किया है। उनके इस ग्रन्थमे उनके कवीन्द्रत्वके 
स्पष्ट दर्शन पद-पदप्र होते है। काव्यशास्त्रकी सब विद्ेषताएँ उनकी इस कृतिमे वर्तमान हैं । 
यो तो उनको उपलब्ध रचनाएँ हो उनके वेदुष्प और रचनाचातुयंकी गरिमाके लिए पर्याप्त थी । 
किन्तु इस नवीन कृतिने तो उनकी उस गरिमापर कलशारोहण कर दिया है। 

जेनतत्वज्ञानकी जिस निधिने अमृतचन्द्रको सर्वाधिक आकृष्ट किया है वह है अनेकान्त 
और ज्ञानज्योति । उन्होंने अपनी रबनाओंके प्रारम्भभे किसी तीर्थंकर आदि व्यक्तिको नमस्कार 
न करके आत्मज्योति और अनेकान्तको ही नमस्कार किया है। समयसारके प्रारम्भसे समयसारको 
नक़स्‍कार करके अनेकान्तमयी मूतिका स्मरण किया है। प्रवचनसारको टीकाके प्रारम्भमे ज्ञाना- 
नन्दस्वरूप आत्माको नमस्कार करके अनेकान्तमय तेजका जयकार किया है। पश्चास्तिकायकी 
टीकामे उक्त प्रकारसे परमात्माकों नमस्कार करके स्यात्कारजीविता जैनी सिद्धान्त पद्धतिका 
जयकार किया है। पुरुषाथंसिद्धथुपायके प्रारम्भमें परम ज्योतिका जयकार करके अनेकान्तको 
नमस्कार किया है | तस्वायथंसारके प्रारम्भभे भी जिनेशकी ज्ञानज्योतिका जयकार है। अनेकान्त 


छः लुतरंब्रस्फोर्ट 
सिद्धान्तके प्रति इतनो अधिक भक्त को व्यक्ति तो दर्शनशास्त्रके प्रतिष्ठाताओंकी क॒तियोंमें भी 
नहीं मिलती । 

तथ क्या अमृतचन्द्रकी जैन तीर्थद्धुरोंके प्रति भवित नहों है ऐसा प्रश्न हो सकता है । इसके 
समाधानके लिए प्रवच्त नसारकी प्रथम मगर गाथाकी टोकाके अन्तिम शब्द ही पर्याप्त हैं-- 

'प्रवतंमानतीर्थनायकत्वेन प्रथमत एवं परमभट्टारक-महादेवाधिदेव-परमेश्वर-पृज्य-सुगृहीत- 
नामश्रीवर्धमानदेव॑ प्रणमामि' श्रीवर्धभान स्वामीके लिए परम मट्टारक, महादेवाधिदेव, परमेश्वर, 
पुज्य जेसे विशेषण व्यक्त करते हैं कि कितनो अधिक भक्ति भगवान्‌ महावीरके प्रति थी। और 
क्यों न हो, अनेकान्त सिद्धान्त उन्हीको तो देन है। वे ही स्पात्कारजीविता जैनी सिद्धान्तपद्धतिके 
या जैनो नीतिके पुरस्कर्ता हैं । 

पुरुषार्थंसिद्धथुपायको प्रा रम्भ करते हुये वे कहते हैं--'तीनों लोकोंको देखनेके लिए नेश्रस्वरूप 
परमागमकाप्रयल्वपूर्वक आलोडन करके हम इस पुरुषार्थसिद्धधुपाय नामक ग्रन्थका उद्धार 
करते है। 

इससे स्पष्ट है कि वें परमागमके गहरे अभ्यासी थे और उनको उसके प्रति अगाध श्रद्धा 
और भक्त थी। ऐसे प्रामाणिक ग्रन्थका रकी रचनाओके सम्बन्धमे अन्यथा कल्पना करना सूरज 
पर धूल फेंकना जेसा हे ! 

पच्न्चास्तिकायकी टीकाके प्रारन्भमे वे उसकी व्याख्याको द्वितयाश्नया'--दो नयोका 
आश्रय करनेवाली कहते हैं। इस प्रकार जिनागमकी व्याख्या निइ्चय और ब्तवहार नयका आश्रय 
लेकर करनेवाले वे ही आद्य टीकाकार है। उन्हीका प्रभाव उनके पश्चात्‌ होनेवाले आध्यात्मिक 
टोकाकारों और ग्रन्थकारों पर देखनेमे आता है। इस प्रकार वे इस आध्यात्मिक युगके ख्रष्टा 
हुए है । 
अम्ृतचन्द्र ओर काष्ठासंघ 

यह हम लिख आये है कि अमृतचन्द्रने अपने सम्बन्धमे एक भी शब्द नहीं कहा । केवल 
आशाघर अपनो धर्मामृत टीकामे उन्हे ठक्कुर कहते है । अन्यत्रसे भी उनके सम्बन्धमे कोई सकेत 
नही मिलता । 

स्व० डॉ० ए० एन० उपाध्येने प्रवचनसारका सम्पादन किया था जो वि० सं० १९९१ 
(ई० सन्‌ १९३४) में रायचन्द्रशास्त्र माला बम्बईसे प्रकाशित हुआ था। उसकी दिद्धत्तापूर्ण अग्रेजी 
प्रस्तावनामें डॉ० उपाध्येने अमुतचन्द्रके सम्बन्धमे प्रकाश डालते हुए लिखा था-- 

यह प्रश्त हो सकता है कि क्या अमृतचन्द्रने प्राकृमे भी कोई रचना को थी ? सम्भवतया 
की थी, उसके कारण इस प्रकार हैं--उनकी टोकाएँ बतलाती हैं कि अमृतचन्द्र प्राकृतके गहरे 
अभ्यासी थे । समयसारकी टोकाकी कुछ हस्तलिखित प्रतियोंके अन्तमें एक प्राकृत गाथा पाई जाती 
है जो सम्भवतया उन्हीके द्वारा रची गई थी | इसके सिवाय मेघविजयगणि कुछ प्राकृत गाथाओंको 
अमृतचन्द्रकी कहते है जो उनके प्राकृतमे रचे श्रावकाचारकी हैं। उन गाथाओंमेंसे एक गाथा 
ढाढसी गाथामें पाई जातो है। उस ढाढसी गाथाके रचयिताके सम्बन्धमें केवल इतना ज्ञात होता 
है कि वह काष्ठासंधघी थे। यदि मेघविजयजीका कथन यथार्थ है तो अमृतचन्द्र ढाढसी गाथाके 
रचयिता हो सकते हैं। और ऐसी अवस्थामे वे काष्ठासंधी हो सकते हैं। यदि वे काष्ठासंघी हैं 


पैसकबेमो ५ 
तो अमृतचच्दके द्वारा प्रयुक्त कुछ पदों और बाकयांशोपर तथा कुन्दकुन्दके ग्रन्थोंसे कुछ प्रामाणिक 
गाथाओंकी न लेने पर सुविधापूर्वक प्रकाश डाला जा सकता है। किन्तु यह सब पराश्चित कल्पना 
पर निर्भर है।' 

इवेलास्बराचार्य मेजविजयगणिने अपने युक्तिप्रबोधमें दो पद्ध अकृतके उद्घुत किये हैं । 
१. यदुवाच अमृतचन्द्र:-- 
सतब्ये भावा जम्हा पच्चकलाई परेत्ति जाऊण। 
तम्हा पज्चक्खाणं णाणं णियमा मुणेयत्बं ॥ 
२. श्रावकाचारे अमृतचन्द्रोष्प्याह-- 
संधो को बि न तारइ कट्टो मूलो तहेब णिप्पिच्छो । 
अप्पा सारइ अप्पा तम्हा अप्पा दु क्षायब्यो ॥ 
इनमें पहली गाथा तो समयसारकी ३२४ वी गाथा है। यह अमृतचन्द्रकी नही है। दूसरी 
गाथा ढाढसी गाथा नामक ग्रन्थकी है अमृतचन्द्रको नही। इस गाथामे काष्टासंघ मूलसंघ और 
नि:पिच्छिक संघोंका उल्लेख हैं। इनमेसे अन्तिम निःपिच्छिक या माथुरसंघकी उत्पत्ति दशंनसारमे 
वि० स० ९५३ के लगभग बतलाई है। स्व० श्री नाथूरामजी प्रेमीने लिखा' है कि यदि यह सही 
है तो ढाढसी गाथा विक्रमकी ग्यारह॒वी शताब्दीके पहलेकी नही हो सकती । 
प्रेमोजोने टिप्पणमें यह भी लिखा है कि ढाढसी गाथाकी एक प्रति संस्कृत टीका सहित 
(नं० १६१०) बम्बईकी रायलू एशियाटिक सो ॥यटीके लाइब्रेरीमे है। उसके अन्तमे इतना ही 
लिखा है कि इति 'ढाढसीमुतोनां विरचिता गाथा सम्पूर्णा ।! 
इसका नाम ढाढसी गाथा अवश्य हो उसके रचयिताके नामपर ही पड़ा ज्ञात होता है, 
अन्यथा ढाढसी शब्दका कोई अथे नहो होता । यद्यपि ढाढ़सी गाथा ध्यानसे सम्बद्ध है और उसमे 
आत्मध्यानकी चर्चा होनेसे उसका विषय अध्यात्म है फिर भी उसके अमृतचन्द्र रचित होनेका 
कोई प्रमाण नही है। तथा न वह श्रावकाचार ही है । गणिजीने किसी गलत आधारपरसे हो लिख 
दिया प्रतीत होता है । 
किन्तु डाँ० उपाध्येने जो अमृतचन्द्रके द्वारा प्रयुक्त कुछ पदो ओर वाक्यांशोंके समाधान की 
बात कही है, तथा उनके द्वारा कुछ गाथाओंको अपनी टीकामें सम्मिलित न करना लिखा है वह 
विचारणोय है । 
पञ्चास्तिकायमे अमृतचन्द्रके अनुसार गाथा संख्या १७३ है और जयसेनके अनुसार १८१ 
है । समयसारमे अमृतचन्द्रके अनुसार गाथा संख्या ४१५ है और जयसेनके अनुसार ४३९ है । तथा 
प्रवचनसारमें अमृतचन्द्रके अनुसार गाथा संख्या २७५ है तया जयसेनके अनुसार ३११ है। 
गाथा संख्यामें इतना अन्तर पड़नेका कोई स्पष्ट कारण समझसे नहीं आता । अमृतचन्द्र 
आद्य टीकाकार हैं अत: उनके सन्मुख तो मूलग्रन्थ ही रहा है। किन्तु जयसेनके सन्मुख अमृतचन्द्र 
की दीकाएँ रही हैं। इनके सिवाय भी कुन्दकुन्दके ग्रन्थोंकी मूल प्रतियाँ उनके सन्‍्मुख होनी चाहिये 
जिनके आधारपर जयसेनने अतिरिक्त गाथाएँ सम्मिलित की हैं। ऐसा भी सम्भव हो सकता है 
कि कुछ गाथाएँ क्षेपक आदि छूपमें रही हों और उन्हे भमृतचन्द्रने मुलकी न मानकर छोड़ दिया 
हो । किन्तु दोनोंकी गाथा संख्यामे इतना अन्तर है कि क्षेपकवाली बात भी गले नही उतरती | 


१. जै० सा० ह०, पृ० ३१३ । 


६ लचुतस्वस्कोट 


डॉ० उपाध्येने ठीक ही लिखा है कि यह निर्णय करना बड़ा कठिन है कि अभुक गाथाएँ 
ग्रन्थकी मूल गाथाएँ रही हैँ या पोछेसे उसमे मिला दी गई हैं। उन्होंने प्रव्चननसारकी गाथाओं के 
सम्बन्धमे अपनी प्रस्तावनामें विचार किया है । 
वह लिखते हैं--अमृतचन्द्रकी टीकाका उद्देय गाथाओंकी शाब्दिक व्याख्या नही है। उनकी 
टीका एक भाष्यकी तरह है। (जेसा हम पूर्वमें लिख आये हैं) ऐसी स्थितिमें यह स्वाभाविक है कि 
वह ऐसी गाथाओंकी परवाह न करें जो प्रवचनसारके विषयमे अपना ठोस और मौलिक आधार 
न रखती हों । * 
अमृतचन्द्रने अपने ग्रन्थोंमे अनेक प्राचीन गाथाओंका अनुसरण किया है यद्यपि ऐसी कुछ 
गाथाओको उन्होने प्रवचनसारकी अपनी टीकामें स्थान नहीं दिया है किन्तु उनका संस्कृत रूपान्तर 
उनके प्रन्थोंमे वर्तमान है। यबथा-- 
एदाणि पंचदव्वाणि उज्मियकालं तु अत्यिकाय त्ति । 
भण्णंते काया पुण बहुप्पदेसाण पचयत्त ॥ 
यह प्रवचनसारके जेयाधिकारमें ४३ वी गाथाकी जयसेनकत टीकामें मूल गाथा रूपसे 
संगृहीत है। तत्त्वाथंसा रके अजीवाधिका रमे इसका संस्कृत रूपान्तर इस प्रकार पाया जाता है-- 
विना कालेन दोषाणि द्रब्याणि जिनपुज्वे । 
पण्चास्तिकाया: कथिता: प्रदेशानां बहुत्वतः ॥३-४॥ 
प्रवचनसारके तीसरे अधिकारमे गाथा २५ मे युक्त आहार-बिहा रकी चर्चा है। जयसेनकी 
टीकामे उस प्रकरणमे दो गाथाएँ विद्येष हैं--- थे 
पकक्‍केसु अ आमेसु अ विपच्चमाणासु मांसपेसीसु । 
संत्ततियमुववादों तज्जादीणं॑ णिगोदाणं |। 
जो पक्‍्कमपक्क वा पेसी मंसस्स खादि फासदि वा | 
सो किल णिहृणदि पिंड जीवाणमणेगकोडीणं ॥ 
इन दोनों गाथाओका सस्कृत रूपान्तर पुरुषाथ्थंसिद्धथुपायमे है-- 
आमास्वपि पक्‍वास्वपि विपच्यमानासु मांसपेशीसु । 
सातत्येनोत्पादस्तज्जातीनां निमोदानाम्‌ ॥६७॥ 
आमां वा पक्‍वां वा खादति यः स्पृशति वा पिशितपेशीस । 
स निहन्ति सततनिचितं पिण्ड बहुजीवकोटिनाम ॥६८॥ 
इस प्रकारकी गाथाओंकी संगति कुन्दकुन्दके प्रबचनसार जेसे संतुलित रचना प्रधान ग्रन्थ 
के साथ नही बेठती। प्रवचनसारके हो तोसरे अधिकारमे कुछ गाथाएँ ऐसी हैं जो श्वेताम्बर 
सम्प्रदायके वस्त्र-पात्रवाद ओर स्त्रीमुक्ति पर प्रहार करती हैं वे अमृतचन्द्रकी टीकामे नही है । 
तीसरे अधिकारकी २० वी गाथामे कहा है--'परिग्रहकी अपेक्षासे रहित यदि परियग्रहका 
त्याग न हो तो मुनिके चित्तकी निमछता नही होती । और जिसका चित्त अविशुद्ध है वह कर्मोंका 
क्षय कैसे कर सकता है। 
इसकी टीकामे जयसेनने लिखा है कि अमुक गायाएँ अमृतचन्द्रकी टीकामे नहीं है। २१ वी 
गाथामे कहा है--'उस परिग्रहके होने पर मूर्छा आरम्भ असंयम कैसे नही होगा । तथा जो पर 
द्रव्य परिग्रहमे रत है वह कैसे आत्मस्वरूपकी साधना कर सकता है ।' 


प्रस्वावना छ 


गाया २० और २१ दोनों परस्परमें सम्बद्ध है, दोनोंके मध्यमें किसी अन्य गायाको स्थान 
नहीं है। यही प्रकरण आगे भी चलता है। गाश्या २४ और पत्चोसमे भी परिग्रहका ही निषेष्त है 
और जिनमारगंमें यथाजातरूप (नग्न दिगम्बरत्व) गुरुके वचन, विनय और शास्त्राध्ययनको ही 
अपवाद परियग्रहके रूपमें स्वीकार किया है। इन्ही २४-२५ गाथाओंके मध्यमें थे ग्यारह गाथाएँ 
भाती हैं जो स्त्री की मुक्ति और दीक्षा के निषेधपरक है। 


प्रवचनसारकी सुसम्बद्ध रचनाके प्रकाशमे कोई भी चिन्तक इन्हे ग्रन्थकारके द्वारा प्रवचन- 
सारमे रची गई नही मान सकता । आचार्य कुल्दकुन्दने अपने अन्य पाहुड़ोंमे इस बिषय पर लिखा 
है। हो सकता है कि ये गाथाएं कुन्दकुन्द रचित हों । किन्तु उन्हें प्रबबनसारमे रचा गया था, यह 
हम माननेके लिये तैयार नहीं हैं । 

डा० उपाध्येने अपनी प्रस्तावनासे इस पर टिप्पणी करते हुए लिखा है--यह सुझाव कि 
अमृतचन्द्र श्वेताम्बर थे अनेक कारणों से किसी भी तरह मान्य नही किया जा सकता । वे कारण 
इस प्रकार हैं-- 

१. अमृतचन्द्र २८ मूलगुण स्वीकार करते हैं जितमे एक नग्नता भो है। (प्रव० ३८-९५ गा०) 

२. वे प्रव० के त्तीसरे अधिकारकी गाथा ४, ५ ओर २५ मे आये 'यथाजातरूप' पदको 
स्वीकार करते हैं । 

३. वे अपने तत्त्वाथ॑सारमें विपरोत मिथ्यात्वका स्वरूप इस प्रकार कहते हैं--- 


सग्रन्थोप च निग्नेन्थो ग्रासाहारो च केवली | 
रुच्िरेवंविधा यत्र विपरीतं हि तद स्मृतस॥ ५-६। 
सम्रन्थ भी निम््रन्थ है, केवडी कवलाहारी है जिसमें इस प्रकारकी श्रद्धा है वह विपरीत 
मिथ्यात्व है । दोनों बातें इवेताम्बर मान्य हैं | 
दर्शनसारमे काष्ठासघको जैनाभासोंमे गिनाया है”! और उनकी मान्यताओमे स्प्रीदीक्षा, 
क्षुल्लकोकी वोरचर्या, मयूरपिच्छिकाके स्थानमे गोपुक्छकी पीछी रखना आदि कहा है। यत। 
अमृतचन्द्रने स्त्रीदीक्षाके निषेधवाली गराथाओंको स्थान नही दिया, इससे भी उन्हे काष्ठासंघी 
समझने का भ्रम हुआ है। 
किन्तु समालोचकोने दर्शनसारकी स्थितिको मान्य नही किया है (देखो--भट्ठारक सं० पु० 
२१२)। तथा काष्ठासघसे सम्बद्ध माथुर, वागड़, छाडवागड़ आदिमे अनेक प्रख्यात आचाय॑ हुए है 
और उनका विपुल साहित्य वर्तमान है। उसमे इस तरहकी कोई बात नही पायी जाती। ग्रन्थकी 
प्रशस्तियोंसे ज्ञात होता है कि अग्रवाल दि० जैन जातिका सम्बन्ध काष्ठासंघसे विशेष था । 
ऐसा प्रतीत होता है कि संघोमे भी परस्परमे कुछ वेमनस्थ जैसा चलता था। इसकी एक 
कथा प्रेमीजीने अपने जेन साहित्य भोर इतिहासमे (प० ३९१) दी है । 
अत: काष्ठासंघको जेनाभास मानकर अमृतचन्द्रकों भी बछात्‌ उससे सम्बद्ध करना उचित 
नही है। मूलसंधके सस्थापक आचार्य कुन्दकुन्दके भ्रन्यो पर टीका रचनेवाले अतः जिनशासन 
प्रभावक और अध्यात्मकी सरिता प्रवाहित करनेवाले आचार्य अमृतचन्द्रके सम्बन्धभे किसी भी 
प्रकारकी अन्यथा कल्पता करना उचित नही है। जिन्हे अध्यात्म सह्य नही है वे तो कुन्दकुन्द 
को भी नही छोड़ते । किन्तु कुन्दकुन्द दिगम्बर जैन शासनके सूत्रधार हैं, अतः किसीकी कुछ चलती 


< लच्ुंतत्वश्फोट 
नही । अमृतचन्द्र तो उन्हींके अनुगामी हैं। जाबे हम उनकी रचनाओं पर प्रकाञ्न डालेंगे, इससे 
उनकी स्थिति और भी सुस्पष्ट होकर सामने आयेगी । 


अमृतचन्द्रकी टीकाएँ 
पशञ्चास्लिकाय टोका 


पञ्चास्तिकायको टीकाके प्रारम्भमें अमृतचन्द्रने कुछ श्लोकोंके द्वारा पञचास्तिकायकी 
मुख्य विषयसूची दी है कि पहले इस ग्रन्थमें सूत्र॒कार (कुन्दकुन्द) ने मूल पदार्थोंका पाँच अस्ति- 
काय और छह द्रव्यकूपसे कथन किया है। फिर जीव अजोवकी पर्याय नौ पदार्थोका कथन किया 
है। उसके पश्चात्‌ तक्त्वपरिज्ञानपुर्वक रत्नत्रयात्मक मार्गके द्वारा मोक्ष प्राप्तिका कथन किया है, 

इस प्रकारका विषय प्रतिपादन उनके अन्य टीका ग्रन्थोंमे नही है। इससे हमें लगा कि 
संभवतया अमृतचन्द्रने सबंप्रथम पञ्चास्तिकाय पर टीका रची थी। 


गाथाकी टीका मै उन्होंने गाथाके पूर्वार्ड 'समवाओ पंचण्ह समओ त्ति ।” का व्याख्यान करते 
हुए शब्दसमय, ज्ञानसमय और अर्थसमय ये त्तीन मेद समयके करके लिखा है कि इस ग्रन्थमे 
ज्ञानसमयकी प्रसिद्धिके लिये शब्दसमयके द्वारा अर्थलमयका कथन करना इदृष्ट है। उस 
अथंसमयके दो मेद हैं--लछोक ओर अलोक । आगे पञ्चास्तिकायोंका वर्णन करते हुए उन्होंने 
नयके दो भेद किये हुँ--द्रव्याथिक और प्र्यायाथिक | तथा लिखा है कि भगवान्‌की देशना दोनों 
नयोंके अधीन थी, एक नयके नही । 


कुन्दकुन्दके इस श्रन्थमे सर्वग्रथम सत्ताका विवेचन है। उसका व्याख्यान भी उतना ही 
महत्वपूर्ण है जितनी महत्त्वपूर्ण यह गाथा है । एक तरहसे जेनाभिमत द्रव्य गुण पर्याय और उत्पाद 
व्प्रय ध्रौव्यका विइलेषण इसके द्वारा हो जाता है। यह उसकी आधारशिला है। इसमे सत्ताको 
सप्रतिपक्षा कहा है। अर्थात्‌ सक्ताका प्रतिपक्ष असत्ता है। इसकी व्याख्या करते हुए अमृतचन्द्र ने 
लिखा है-- 


सत्ताके दो प्रकार है--महासत्ता और अवान्तरसत्ता | सब पदार्थसमूहमे रहनेवाली और 
उनमें सादृश्यरूप, अस्तित्वको सूचित करनेवाली महासत्ता है। और एक ही प्रतिनियत वस्तुमे 
रहनेवाली अवान्तर सत्ता है जो उसके स्थरूपास्तित्वकी सूचिका है, उसके बिना प्रत्येक वस्तुका 
प्रतिनियत स्वरूप नहीं हो सकता । उनमे महासत्ता अवान्तर सत्तारूपसे असत्ता है और अवान्तर 
सत्ता महासत्तारूपसे असत्ता है। इस प्रकार सत्ताका प्रतिपक्ष असत्ता है। एक ही वस्तुमे दृष्टि भेद 
से दोनो रहते हैं । महासत्ता सब पदार्थोंमे रहती हे, अवान्तर सत्ता एक ही पदार्थमे रहती है । अतः 
महासत्ता एक हे, अवान्तर सत्ता अनेक हैं, क्योंकि एक बस्तुकी स्वरूपसत्ता अन्य बस्तुकी स्वरूप 
सत्ता नही हो सकती । सत्ता उत्पाद, व्यय-प्रौव्यात्मक होनेसे त्रिलक्षणा है। किन्तु जिस स्वरूपसे 
उत्पाद है उस स्वरूपसे उत्पाद ही है। जिस स्वरूपसे व्यय हे उस स्वरूपसे व्यय ही हे, और जिस 
स्वरूपसे ध्रौव्य है उस स्वरूपसे घौब्य ही हे । जेसे पिण्डरूपसे विनाश ही है, घट रूपसे उत्पाद ही 
है और मिट्टीरूपसे ध्रौ्य ही हे। तो बस्तुका उत्पद्ममान स्वरूप घट, विनशमान रूप पिण्ड और 
स्थायी रूप मिट्टी ये तीनों उत्पाद व्यय ध्रौव्यरूप त्रिलक्षणात्मक न होने से अन्रिलक्षणात्मक हूं । 
अतः सत्ता त्रिलक्षाणा भी है ओर अतिलदक्षणा भो हे । 


प्रस्तावता ९ 


इस प्रकार इस गाथाकी व्याख्या द्वारा अमृतचन्द्रने बड़ी सरलतासे समझ्षाया है। इसे 
हृदयंगम कर लेनेसे जैन वस्तुव्यवस्था करतलवत्‌ स्पष्ट हो जाती है। 

आगे इस प्रकरणमे द्रव्योंके सामान्य स्थरूपका विवेचन करते हुए द्रव्य गुण पर्यायकी स्थिति 
को स्पष्ट किया हैँ । 

दूसरे प्रकरणमे प्रत्येक द्रव्यका विस्तारसे विवेचन हे । 

जीव द्रव्यका विवेचन करते हुए स्वामी कुम्दकुन्दाचार्यने जीव और कर्मको स्थितिको 
विस्तारसे स्पष्ट करते हुए यह स्थापित किया है कि निद्चयनयसे कम, अपना कर्ता है और व्यव- 
हारसे जीवके भावका कर्ता है। जोव भी निशचयसे अपने भावका कर्ता है, और व्यवहारसे कमं- 
का कर्ता है। अमृतचन्द्रने अपनी टीकाके द्वारा इसे अच्छी तरह स्पष्ट किया है । 

आज कर जीव और कर्मका सम्बन्ध मुख्य विवादका विषय है। व्यवहारका अवलम्बन 
लेनेवाले जीवकी परतन्त्रताका मुख्य कारण जीवको न मानकर कर्मको मानते हैं। तथा कमंका 
फर्ता जीवको भानते हैं। किन्तु आचार्य कुन्दकुन्द कहते हैं-- 

कुब्व॑सग॑ सभाव॑ अत्ता कत्ता सगस्स भावस्स। 
ण हि पोग्गलकम्माणं इंदि जिणवयणं मुणेयव्वं ॥६२॥ 

आत्मा अपने परिणामोको करता हुआ अपने परिणामका कर्ता होता है, परुदूगल कर्मोका 
कर्ता आत्मा नही है, यह जिनवचन जानना चाहिए। 

धरमंद्रव्य और अधर्मद्रव्यके सख्भावमे युक्ति देते हुए आचाये कुन्दकुन्दने कहा है कि उनके 
सख्भावसे लोक अलोककी स्थिति और गति स्थिति होती है । (गा० ८७) 

इसकी टीकामे अमृत्तचन्द्रने लिखा है-- 

'धर्म और अधमं द्रव्य विद्यमान है, क्योकि उनके विना छोक अलोकका विभाग नही बन 
सकता । जीव और पुद्गल स्वभावसे ही गति और स्थितिरूप परिणाम करते हैं, स्वय ही गति- 
रूप और गतिपूर्वक स्थितिरूप परिणामकों करते हुए जीव और पुदूगलोके बाह्य कारण धर्म 
अधर्म न होते तो निर्बाध गति स्थिति परिणाम होनेसे जीव और पुदूगलका गमन अलोकमें भी 
हो जाता । तब लोक अलोक विभाग सिद्ध नही होता | किन्तु जीव ओर पुदुगलकी गति और 
गतिपूर्वक स्थितिका बाह्य कारणरूपसे धर्म और अधमंका सद्भाव मानने पर लोक और अलोकका 
विभाग बन जाता है।' किन्तु थे दोनो गति ओर स्थितिके मुख्य कारण नही हैं, उदासीन कारण 
है। निश्चयसे तो सब गति-स्थितिमान्‌ पदार्थ स्वपरिणामसे ही गति और स्थिति करते है ।! 

इसके तीसरे प्रकरणमे मोक्षमागंकी चर्चा करते हुए अमृतचन्द्रने गा? १५९ की टीकाके 
अन्तमे लिखा है-- 

(एवं हि शुद्धद्रव्याश्रितमभिन्‍नसाध्यसाधनभाव॑ निश्चयनयमा श्रित्य मोक्षमार्ग प्ररूपणम्‌ । यत्तु 
पू्व॑मुद्िष्टं तत्स्वपरप्रत्ययपर्यायाश्रित भिन्‍नसाध्यसाधनभावं व्यवहारनयमाश्षित्य प्ररूपितम। न 
चेतदू विप्रतिसिद्धं निश्वयव्यवहा रयो: साध्यसाधनभावत्वात्सुवर्णसुवणपाषाणवत्‌ ।” 

अर्थात्‌ मोक्षमा्गके कथनके दो प्रकार है--एक नि३चयनयनसे और एक व्यवहारनयसे । 
निश्चयनयाश्रित कथन शुद्धद्रव्याश्नित होता है और उसमें साध्य-साधनका भेद नहीं होता है। 
किन्तु व्यवहा रनयाश्वित कथन्‌ स्वृपरनिमित्तक पर्यायाश्रित होता है और उसमे साध्य साधनका 

र्‌ 


१० लघुतत््वस्फोट 


भेद होता है। इसमे कोई विरोध नहीं है क्योंकि निएचय और व्यवहारमें उसी प्रकार साध्य 
साधनभाव है जैसे सुवर्ण और सुवर्णपाषाणमे है । 

आगे गाथा १६० मे निश्चय मोक्षमार्के साधनरूपसे व्यवहार मोक्षमार्गंका कथन है। 
ओर गाथा १६१ में व्यवहार मोक्षमार्गके साध्यरूपसे निदचय सोक्षमार्गका कथन है । 

ग्रन्थके अन्तमे श्ास्त्रका तात्पर्य बतलाते हुए अमृतचन्द्रने लिखा है-- 


'इस झ्ञास्त्रका तात्पय॑ परमार्थले वोतरागता है। यह वीतरागता व्यवहार और निश्चयके 
अविरोध पूर्वक जानने पर ही इष्ट सिद्धिके लिये होती है। 

जिनकी बुद्धि अनादि कालीन भेदवासनासे ग्रस्त है ऐसे प्राथमिक जन व्यवहारनयसे 
भिन्‍न साध्य-साधनभावका अवलम्बन लेकर सुखपूर्वक संसार समुद्रको पार करते है। वही कहते 
हैं--यह श्रद्धान करनेके योग्य और यह श्रद्धान करनेके योग्य नही है, यह श्रद्धान करनेवाला है, 
यह श्रद्धान है, यह अश्वद्धान है। यह जानने योग्य है, यह जाननेवाला है, यह ज्ञान है, यह ज्ञाता 
है, यह आचरण करने योग्य है, यह आचरण करने योग्य नही है, यह आचरण है, इस प्रकार 
कर्तव्य, अकतंव्य, कर्ता और कमंके विभागको जाननेसे उनका उत्साह बढ जाता है। वे धारे धोरे 
मोहको उखाड़नेका प्रयत्न करते है। कभो कभो अज्ञानवश प्रमादी होकर अपने कर्तव्यमे शिधिल 
हो जाते है तो दोषके अनुसार प्रायश्चित लेते है। इस प्रकार साध्य आत्मा और साधन श्रद्धान 
जान चारित्रमें भेद करके थोड़ी थोडी विशुद्धिको प्राप्त होते है। जैसे धोबी मलिन वस्त्रको पत्थर 
पर पछाड़कर निर्मेल जलसे धोता है। फिर निशचयनयमे भिन्न साध्य-साधनभावका अभाव होनेसे 
दर्शन-ज्ञान-चरित्रमय आत्मामे लीन होते हैं उस समय समस्त क्रिय्राकाण्डका आडम्बर शान्त हो 
जाता है और आत्मा निविकल्प चेतन्यरूप हो जाता है । तब वे क्रमसे समरसीभावमे निमग्न होते 
हुए परम वीतराग भावको प्राप्त करके साक्षात्‌ मोक्षका अनुभवन करते है । 


आगे अमृतचन्द्रजी ने केवल व्यवहारावरूम्बी और केवल निश्चयावरूम्बीका चित्रण 
विस्तारसे किया है। उसका आशम यह है कि केवल व्यवहारावरूम्बोी बाह्य क्रियाकाण्डमे फँसा 
रहता है। वह कमंचेतना प्रधान होता है अत. यद्यपि वह॒ अशुभ कमंकी प्रवृत्तियोसे दूर रहता 
/ किन्तु शुभकमंकी प्रवृत्तियोंमे रमा रहता है। उसके सकल क्रियाकाण्डके आडम्बरसे रहित और 
दर्शन-ज्ञान-चरित्रकी ऐक्य परिणतिरूप ज्ञानचेतना किड्म्वितु भी नहीं होती । उसकी चित्तवृत्ति 
अ्रचुर पुण्यबन्धके भारसे भरो होती है। अत: चिरकाल तक समार सागरमे भ्रमण करता है ।' 
जो केवल निश्चप्रावलम्बी होते है वे समस्त क्रियाकाण्डके आडम्बरसे विरकक्‍्त होकर 
आँखोंको अधंनिमीलित करके सुख पूर्वक बेठे रहते हैं | वे भिन्‍्त साध्य-साधनभावक्ो तो तिरस्क्ृत 
कर देते है और अभिन्‍न साध्य साधनको प्राप्त करनेमे असमर्थ होते है। इस तरह व्यवहार और 
निश्चय दोनोंसे ही भ्रष्ट होकर प्रमादी हो जाते हैं। वे पुण्यबन्धके भयसे ब्रतादिरूप मुनिधर्म 
सम्बन्धी कमंचेतनाको अपनाते नहीं है और परम नैष्कम्यरूप ज्ञानचेतनाको प्राप्त नही कर सकते । 
अतः व्यक्त और अव्यक्त प्रमादके अधीन होकर कमंफलचेतना प्रधानवृत्ति होनेसे केवल पापका ही 
बन्ध करते है।' तु 
किन्तु जो महाभाग पुनर्जन्मके फन्‍्देसे छूटनेके छिए नित्य उद्योगशील रहते हैं और 
निश्चय तथा व्यवहारमेंसे किसी एकका अवलम्बन न करके अत्यन्त मध्यस्थ रहते है तथा शुद्ध 
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चैतन्यस्वरूप आत्मतत्वमें स्थिरताके लिए सावधान रहते है। जब प्रमाद सतातर है तो उसको 
शास्त्र विहेत क्रियाकाण्डरूप परिणतिसे दूर करते हुए भी अत्यन्त उदासीन रहते है। यथादक्ति 
आत्माको आत्माके द्वारा आत्मामे अनुभवन करते हैं। वे स्वतत्त्वमें स्थिरताके अनुसार ऋमसे 
कमंसंन्यास करते हुए अत्यन्त निष्प्रमादा होकर कर्मफलचेतनासे अत्यन्त दूर होते हैं, और 
कमंचेतनाकी अनुभूतिसे उदासीन होते है, मात्र ज्ञानचेतनाकी अनुभूतिसे उत्पन्न वास्तविक 
आनन्दसे भरपूर होकर ससार समुद्रको पार करते हैं और इस तरह शाइवत सुखके भोक्‍ता 
होते हैं ।' 

हु इस प्रकार अमृतचन्द्रजीने पञ्चास्तिकायकी टीकाके अन्तमें निस्चय और व्यवह्ारके 
एकान्तका फल दिखाकर दोनोमे मध्यस्थ भावसे ही मोक्षमार्गकी सार्थकता बतलाई है। उन्होने 
जो यह उपपादान किया है वह उनसे पूर्व किसी भी ग्रन्थमे नहीं सिलता। मिले भी तो केसे, 
सिद्धान्त ग्रन्थोमे तो केवल भेद रत्नत्रयका ही कथन है। वहाँ रस्तत्रयकी दो अवस्थाएँ दृष्टिगोचर 
नही होती । यह तो केवल अध्यात्मका विषय है, क्योंकि सिद्धान्तका उद्देश्य मोक्षमार्गका ज्ञान 
कराना है और अध्यात्मका उद्देश्य मोक्षमार्ग प्राप्त कराना है। कोई भी मुमुक्षु जब मोक्षमार्गमें 
लगता है तो भेद रत्नत्रयकी उपासनासे ही लगता है। भेद व्यवहारनयका विषय है अत: वह 
सम्यग्द्शंत, सम्यग्जान और सम्यक्चा रित्रमे और आत्मामे भेद करके उनकी उपासना करता है, 
क्योंकि उसके बिना वह आत्माकों समझ नही सकता । यही स्थिति सम्यग्दशंन, सम्यग्ज्ञान और 
सम्यकचारित्रकी भी है। तत्त्वाथं श्रद्धान सम्यग्दर्शन है। तत्त्वाथंका श्रद्धान होनेपर अग पृ्॑ंगत 
अर्थका जानना सम्परज्ञान है। और आचार आदि सूत्र ग्रन्थोमें वणित यतियोके चारित्ररूप तपमे 
चेष्टा सम्यकचा रित्र है। यह व्यवहार रत्नत्रयका स्वरूप है । 

इसमे अश्रद्धान, अज्ञान और अचारित्रको त्यागकर श्रद्धान, ज्ञान और चारित्रको ग्रहण 
करनेका विकल्प रहता है। घोरे-धीरे विशिष्ट भावनावश स्वभावभूत सम्यग्दर्शन, सम्यग्जान और 
सम्यकचारित्रके एकमेक होते-होते जब त्याग और उपादानके विकल्पसे शून्य यह आत्मा तन्‍्मय 
हो जाता है तब यह आत्मा ही निशचयसे मोक्षमाग कहा जाता है। 

साराश यह है कि व्यवद्वार मोक्षमागं स्व-पर प्रत्यय-पर्यायाश्रित होता है। और दर्शन, ज्ञान- 
चारित्रके साथ किज्चचित्‌ भी परसमयप्रवुत्ति जबतक है तबतक निश्चय मोक्षमार्ग नही है। जब 
पर समय प्रवृत्तिसे निवृत्तिरूप स्वसमय प्रवृत्ति होती है तभी दर्शन, ज्ञान, चारित्र साक्षात्‌ मोक्षरूप 
होते है । भतः किडिचितु भी पर समयरूप प्रवृत्ति हेस है। 

गाथा १६५ की टीकामे कहा है--गाथामे शुद्ध संप्रयोग शब्द आया है। मोक्षके साधनभूत 
भगवान्‌ अहंन्त आदिमे भक्तिबलसे अनुरंजित चित्तवृत्तिको शुद्ध संप्रयोग कहा है। यदि ज्ञानी भी 
अज्ञानके किश्चित्‌ आवेशवश ऐसा मानता है कि छुद्ध संप्रयोगसे मोक्ष होता है तो उसे भी रागका 
अंश होनेसे 'पर समयमे रत” कहा जाता है। फिर जिनकी चित्तवृत्ति निरंकुश रागसे कलंकित है 
उनका तो कहना ही क्‍या है। अतः अहंन्त आदि के सम्बन्धमे भी क्रमसे रागका कणमात्र भी दूर 
करना चाहिए । 

यहाँ यह स्पष्ट कर देना उचित होगा कि अमृतचन्द्रजीने अन्त आदि की भक्तिरूप पर 
समयप्रवुत्तिकों परम्परासे मोक्षका कारण स्वीकार किया है। यद्यपि स्वयं कुन्दकुन्दने ऐसा नहीं 


कहा है। 


१२ लघुत्तत्वस्फोट 


प्रब्॑ननंसार टीका 


प्रवचनसारकी टीकाक्रे प्रारम्भमे ज्ञानातन्दस्वरूप परमात्मा तथा अनेकान्तमय तैजकों 
नमस्कार करके अमृतचन्द्रने परमानन्दरूप सुधारसके पिपासु भव्योंके हितके लिए प्रवचनसारकी 
वृत्ति रचनेकी प्रतिज्ञा की है । 

प्रवचनसार पज्चास्तिकायसे सब दृष्टियोंसे महान्‌ है, ग्रन्थरूपसे भी और अर्थरूपसे भी । 
इसमें तीन अधिकार है जिन्हे टीकाकारने ज्ञान, जेय और चारित्र अधिकार नाम दिया है। जेसे 
यह ग्रंथ महान्‌ है उसी प्रकार इसकी टीका भी महान्‌ है। इसकी दब्दरचना अति गहन है, विषय 
तो गहन है ही । अमृतचन्द्रका वेदुष्य इसमे पद-पदपर मुखरित है। शब्दोका चयन भी अध्यात्मके 
अनुकूल है । कुछ शब्द और उपमाएँ तो एकदम नवीन जैसे प्रतीत होते है। पूरी टीका सस्क्ृत 
गद्यशलीमे रचित है। जिसमे लम्बे-लम्बे समस्यन्त पद है। जैसे-- 
१. 'भाव्यभावकभावविजुम्मितातिनिर्भरेतरेतरसंवलनविलीननिखिलस्वपरविभागतया । (१५) 
२ स्वपरप्रत्ययप्रवर्तमानपूर्वोत्तरावस्वावतीणंता रतम्पोपदशितस्वभावविशेषाने कत्वापत्ति: । (२१) 
३. 'स्यात्कारकेतनागमज्ञानतत्त्वाथंश्रद्धानसंयतत्त्व यौगपद्मयातिशयप्रमादासादितशुद्धज्ञानमयात्म- 

कत्वानुभूतिलक्षणज्ञानित्व ।' (३३८) 

वाक्य रचना सरस और प्रसाद गुणयुकत है। साहित्य, दर्शन और अध्यात्मको त्रिवेणी 
प्रवाहित है जिसमे अवगाहन करके सासारिक तापसे तप्त प्राणियोंको आध्यात्मिक शान्ति मिलती 
है और उनके संसार परिशभ्रमणका अन्त समीप आता है। अस्तु, 

प्रवचनसा रका प्रारम्भ एस (एष') गब्दसे होता है। जिसका अर्थ अमुतवन्द्रने एप स्वसबे- 
दनप्रत्यक्षो दर्शनज्ञानसामान्यात्माह' किया है अर्थात्‌ 'स्वसवेदनसे प्रत्यक्ष और दर्शन सामान्य 
तथा ज्ञान सामान्यस्वरूप मै आत्मा' महावीर तीथँंकर, शेष तीर्थंकर सवंसिद्ध, आचाय॑, उपाध्याय 
साधु, मनुष्यलोकमे वर्तमान तीर्थंकर इन सबको एकसाथ तथा पृथक्‌-पृथक्‌ भी नमस्कार करके 
उनके विशुद्ध ज्ञानदर्शनप्रधान आश्रमको प्राप्त करके बोतरागचारित्ररूप' साम्यभावकी धारण 
करता हूँ जिससे निर्वाणकी प्राप्ति होती है ।' 


इस प्रकार आचार्य कुन्दकुन्दने चारित्रके कथनका सूत्रपात करके प्रथम अधिकारमे अती- 
न्द्रिय ज्ञान और सुखका, दूसरेमे जेन तत्त्वव्यवस्थाका और तीसरे अधिकारमे मुनिके चारित्रका 
वर्णन किया है । 

अमृतचन्द्रने उसकी उत्थानिकामे लिखा है--'जिसके ससारका अन्त निकट है, सातिश्षय 
विवेकज्ञान जाग्रत हुआ है, एकान्तवादसम्बन्धी अभिनिवेश दूर हो गए है, वह अनेकांत विद्याको 
जानकर समस्त पक्षपातको छोडकर अत्यन्त मध्यस्थ हो, मोक्षलृक्ष्मीको उपादेयरूपसे निरचय 
करके मोक्षमार्गको स्वीकार करनेकी प्रतिज्ञा करता है । 

गाथा ६ मे कुन्दकुन्दने कहा है कि 'दर्शनज्ञानप्रधान चारित्रसे सासारिक विभवके साथ 
मोक्षको प्राप्ति होती है ।' इसपरसे टोकाकारने चारित्रके दो भेद किए है--सराग और बीतराग । 
और कषायका लेश होनेसे सराग चारित्रको प्रण्यबन्धका हेतु अतएवं हेय कहा है और समस्त 
कषायसे रहित बीतरागचारित्रको निर्वाणकी प्राप्तिका कारण होनेसे उपादेय कहा है। इसी 


प्रस्तावनां १३ 


तरह गाथा ११ मे कुन्दकुन्दने चारिश्रधम॑रूप परिणत आत्माके दो भेद किये हैं--शुद्धोपपोगी और 
शुभोपयोगी । एकका फल निर्वाण और दूसरेका फल स्वर्ग कहा है। इसकी व्याख्यामे अमृतचन्द्रने 
शुभोपयोगरूप चारित्रकों अपना मोक्षरूप कार्य करनेमे असमर्थ और कथचित्‌ विरुद्ध कार्य करने- 
वाला कहा है। तथा गाथा १२ की उत्थानिका और टीकामे अशुभोपयोगकों अत्यन्त हेय कहा 
हैं, उसमे चारित्रका लेश भी नही कहा । 

इस प्रकार अमृतचन्द्र जी शुभोपयोगरूप चारित्रको हेय तो कहते हैं किन्तु अशुभोपयोगको 
तरह सर्वंधा हेय नही कहते । 

तीसरे चारित्राधिका रमे गाथा ४५ में स्वयं कुन्दकुन्दने श्रमणोके दो भेद किये है । शुद्धोपयोगी 
और शुभोपयोगी । शुद्धोपप्रोगो आख्रव रहित होते हैं और शुभोपयोगी आख्रव सहित होते हैं । 

इसकी टीकामे अमृतचन्द्रने लिखा है-- 

जो श्रामण्यरूप परिणतिकी प्रत्तिज्ञा करके भो।कषायाशका उदय होनेसे समस्त पर द्रव्योंसे 
निवृत्तिमें प्रवृत्त खुविशुद्ध दर्शन-ज्ञानस्वभाव आत्मतत्त्व प्रवृत्तिरूप शुद्धोपपोगकी भूमिका पर 
आरोहण करनेमे समथ नही है वे श्रमण हो सकते है या नहीं ? उसका उत्तर है कि 'धम्मेण 
परिणदष्पा' इत्यादि गाथाके द्वारा ग्रन्थकारने स्वयं कहा है कि शुभोपयोगका धर्मके साथ एकार्थ 
समवाय है । अतः शुभीषयोगियोके भी धर्म का सजझ्भाव होनेसे श्रमण हो सकते हैं । किन्तु वे शुद्धो- 
पयोगियोके बराबर नहीं होते । 

आगे कहा है कि वे शुभोपयोगी श्रमण शुद्धोपथोगी श्रमणोंमे अनुराग रखते हैं अत वे उनकी 
नमस्कार आदि पूर्बक वेयावृत्ति आदि भो शुद्धात्मवृत्तिकी स्थिरताके लिये करते हैं। आगे आचार्य 
कुन्दकुन्दने ही शुभोपयोगी श्रमणोकी प्रवृत्तियाँ इस प्रकार बतलाई हैं--पर कल्याणकी भावनासे 
ज्ञान और दर्शनका उपदेश देना, शिष्योको स्वीकार करके उनका पोषण करना, जिनेन्द्रकी पूजा 
का उपदेश देना । 

किन्तु दूसरे साधुओकी शुद्धात्मवृत्तिकी रक्षाके अभिप्रायसे वेयावृत्य करते हुए जो साधु 
अपने सयमकी विराधना करता है वह मुनि पदसे च्युत हो जाता है । अत. प्रवृत्ति सयमकी साधनाके 
लिये ही की जाती है । 

इस प्रकार आचाय॑ कुन्दकुन्द और अमुतचन्द्र दोनों ही शुभोपयोगकों सबंधा हेय नहीं 
कहते । गृहस्थ धर्ममे तो शुभोपयोगकी ही प्रधानता होतो है। प्रवचनसारमे ही (२।६५) कहा है-- 
जीवका अशुद्ध उपयोग पर द्रब्यके सपोगका कारण होता है। उसके दो भेद हैं--विशुद्धि रूप 
उपरागवश दुभोप्योग होता है और संक्लेशरूप उपरागवश अशुभोपयोग होता है। शुभोपयोग 
से पृण्यवंध और अशुभोपयोगसे पापबन्ध होता है। दोनोके अभावमे शुद्धोपयोग होता है । जो 
दर्शनमोहनीय और चारित्रमोहनीयकी विशिष्ट क्षयोपशमरूप दशा होने पर देवाधिदेव अहुन्त, 
सिद्ध और साधुमे श्रद्धा भाव रखता, उनका पूजन आदि करता है, समस्त प्राणियोंमे कारुण्यभाव 
रखता है उसका उपयोग शुभ होता है, आदि । 

शुभोपयोगका फल इन्द्रिय सुख बताकर इन्द्रिय सुखको दुख ही बतलाया है। तथा 
शुभोपयोगसे होनेवाले पृण्यवन्धकों द:खका बीज बतलाते हुए आचार्य कुन्दकुन्दने कहा है कि 
यदि शुभोपयोगरूप परिणामोसे उत्पन्न पुण्य है तो वह देवता पर्यन्त सब जीवोंकों विषयोंकी 
तृष्णा उत्पन्त करता है. और तृष्णासे आकुल होकर वे जीव मरणपर्यन्त विषय सुखमे ही रमे 


रै४ लघुतत्त्वस्फोट 


रहते हैं, उन्हीकी प्राप्ति और भोगमें उनका जीवन बीतता है। अतः पापकी तरह पुण्य भी दुःख 
का कारण है। जो ऐसा नही मानता कि पाप पुण्यमें कोई भेद नहीं है बहु अपार घोर ससारमे 
अमण करता है (१।७४-७७) । गाथा ७४ की टीकामे अमृतचन्द्र जीने लिखा है-- 

उक्त प्रकारसे शुभ और अद्युभ उपयोगके युगलकी तरह तथा सुख और दुःखके युगलको 
तरह परमार्थंसे पुष्यपापका युगल भी नही ठहरता। दोनो ही आत्माके धर्मं नही हैं। जो इन दोनोंमे 
सुबर्ण ओर लोहेकी बेड़ीके समान अहंकार बुद्धिसे भेद मानता है और अहमिन्द्र आदि पदोका 
कारण मानकर धर्मानुराग करता है वह रागके वश होकर शुद्धोपपोगका तिरस्कार करता है और 
इस तरह जब तक संसारमे रहता है तब तक शारीरिक दुभ्ख ही भोगता है। 

इस तरह आचाय॑ कुन्दकुन्दने ही शुभोपयोग और तज्जन्य पुण्यको हेय कहा है और उन्हीं 
का अनुसरण अमृतचन्द्रने भी किया है । तथा समस्त दु-खोंके क्षयके लिये शुद्धोपपोगको ही अपनाने 
पर जोर दिया है। 

प्रवचनसारमे (११४) शुद्धोपयोगी श्रमणका लक्षण सुविदित पदा्ंसूत्र, संयम-तपसंयुत, 
विगतराग और समसुख-दुख कहा है। अमृतचन्द्रने प्रत्येक पदकी व्याख्या अध्यात्मदृष्टिसे इस 
प्रकार की है-- 

सूत्रा्थंक ज्ञानेक बलसे स्व और पर द्रव्यके विभागके परिज्ञान श्रद्धान और विधानमे 
समर्थ होनेसे जो सुविदित पदार्थसृत्र है, समस्त पटकायके जीवोकों मारनेके विकल्पसे तथा 
पाँचो इन्द्रियोंके विषयोकी अभिलाषाके विकल्पसे हटकर अपने शुद्ध स्वरूपमे संयमित होनेसे 
और स्वरूपमे विश्रान्त निविकल्प चेतन्यमे तपन करनेसे संयम और तपसे सहित है, समस्त 
मोहनोयके उदयसे रहित भावनाकी सुष्ठुतासे लिविकार आत्मस्वरूपके प्रकट होनेसे विगतराग 
है, सातावेदनीय और असातावेदनीयके उदयसे होनेवाले सुख दुःख जनित परिणामोकी विषमता 
का अनुभव न करनेसे समसुख-दुःख है ऐसे श्रमण शुद्धोपयोगी होते है । 

शुद्धोपयोगके प्रसादसे ही आत्मा स्वय स्वज्ञ सर्वदर्शी स्वय ही होता है इस लिये उसे स्वयभू 
कहते है यह आचाय कुन्दकुन्दका कथन है। आचार्य समन्तभद्रने चौबीस तीर्थंकरोकी स्तुति रचते 
हुए प्रथम तीर्थंकरकी स्तुतिका प्रारम्भ स्वय-भू” शब्दसे किया है। इसी से वह स्तोत्र स्वय-ू स्तोत्र 
के नामसे ख्यात है । किन्तु स्वयं-भूका यथार्थ आध्यात्मिक अर्थ तो सम्भवतया आचार्य अमृतचन्द्रने 
ही किया है। वह कहते है-- 

लछोकमे षट्कारक प्रसिद्ध हैं--कर्त्ता, कर्म, करण, सम्प्रदान, अपादान, अधिकरण। इन 
कारकोके द्वारा कार्यकी निष्पत्ति लोकमे मानी जाती है । जेसे कुम्हार घटका कर्त्ता है, घट उसका 
: क्रमं है, दण्ड चक्र आदि करण हैं, पानो भरने आदिके लिये घट बनाया जाता है अतः यह सम्प्रदान 
है। मिद्दटीकी पिण्ड पर्यायसे घट बनाया जाता है, अत. अपादान है। उसका भूमि आदि अधि- 
करण है। किन्तु आत्माकी स्वरूपोपलब्धिरूप कार्यंकी निष्पत्तिमे घट्‌+ारकरूपसे एक आत्मा ही 
है वही अपना कर्ता, कम, आदि है । यही निश्चय व्यवस्था है। तभी आत्माका यथार्थंमे स्वयं-भू- 
पना बनता है । 

आचार्य कुन्दकुन्दने इस ग्रन्थमे मुनि या साधुके लिये श्रमण शब्दका प्रयोग किया है । इसीसे 
जेन संस्कृति श्रमण संस्कृति कही जाती है। भारतमे दो ही सस्क्ृतियाँ प्राचोन हैं--श्रमण और ब्राद्यण 
और भाष्यकार पतज्जलिके अनुसार दोनोंमे शाश्वतिक विरोध रहा है क्योंकि सेद्धान्तिक भेद है । 


प्रस्तावना १५ 


आचायें अमृतचन्द्रने अपने पुरुषाथंसिद्धथपायके प्रारम्भमें एक बात बड़े महस्वकी लिखी 
है कि उपदेष्टाको सर्बप्रथम यति धर्ंका उपदेश देना चाहिये । जो उसे स्वीकार करनेमें असमर्थं 
हो उसको गृहस्थ धर्मका उपदेश देना चाहिये । यह कथन बतलाता है कि मोक्षमार्गमे मुनि धर्मकी 
महत्ता है, क्योंकि मुनि ही मोक्ष प्राप्त करनेका अधिकारी होता है। यही बात आचार्य कुन्दकुन्दके 
ग्रन्योसें भी परिलक्षित होती है । वे श्रमणको लक्ष्य करके ही लिखते हैं। किन्तु इसका मतलब यह्‌ 
नही कि गृहस्थकों उसे पढ़नेका अधिकार नहीं है या उसे उन ग्रन्थोको पढ़ना नहीं चाहिये। 
यदि वह नहीं पढेगा तो मुनि कैसे बनेगा । मुनि पद अज्ञानियोंके लिये नही है। यह बात प्रवचन- 
सारकी मगल गाथाओंकी उत्थानिकासे स्पष्ट है। अत. इस प्रकरणकी गाथा ९१ की व्याख्यामे 
अमृतचन्द्रने लिखा है--'जो सामान्य-विशेषात्मक द्रव्योको स्व और परके भेद सहित नहीं जानता 
या श्रद्धान नही करता और यो ही मुनि पद धारण करके आत्माका दमन करता है वह मुनि 
नही है | जेसे जिसे धूलि ओर सोनेके कणोका भेंद ज्ञात नही है वह धूलिको धोकर सोनेके कण 
प्राप्त नही कर सकता । उसी प्रकार उस अज्ञानी मुनिकों भी राग रहित आत्मतत्त्वको प्राप्तिरूप 
धर्मकी प्राप्ति नही हो सकती । अतः इस अधिकारके आरम्भमे ग्रन्थका रने यह प्रतिज्ञा की है कि 
मै साम्यभावरूप श्रामण्यको धारण करता हूँ जिससे मोक्षको प्राप्ति होती है। और प्रतिज्ञा करके 
साम्यभावकों धर्मं निश्चित करके साम्यभाव धर्रूप परिणत आत्माको ही धर्म कहा है तथा 
उसकी सिद्धिके लिये निर्वाण सुखका साधन शुद्धोपयोगकों कहा है। शुद्धोपयोगके विरोधी शुभ 
और अशुभ उपयोगका निराकरण करके गुद्धोपपोगका स्वरूप कहा है। उसीके प्रसादसे आत्माको 
स्वाभाविक ज्ञान और सुखकी प्राप्ति बतलाते हुए ज्ञान और सुखका स्वरूप कहा है । 

श्री जयसेनाचायकी टीकामे दो गाथाएँ इस प्रकरणके अन्तमे अधिक है। उनमे कहा है कि 
जो उक्त प्रकारके श्रमणकों देखकर उनका वन्दन नमस्कार आदिसे सत्कार करता है, उससे वह 
धमंको ग्रहण करता है और उससे मनुष्य वा तिर्यश्ल भवान्तरमे देव या मनुष्यगति प्राप्त करके 
सदा सम्पूर्ण मनोरथ होते है। 

गाथामे 'धम्ममादियदि' पद है और जयसेनने धमंका अर्थ पुण्य किया है। कुन्दकुन्दने 
पुण्यके लिए धर्म शब्दका प्रयोग किया ही नहीं । अत' ये गाथाएँ कुन्दकुन्दकृत नही हो सकती | न 
यहाँ उनको आवश्यकता है। इससे पूर्व भी जयसेनकी टीकामें इसी प्रकारकी नमस्कारात्मक गाथाएँ 
आई हैं। अमृतचन्द्रकी टीकामे आगत गाथा ८२ में तो निर्वाण प्राप्त अरहंतोको नमस्कार किया 
ही है । वही इस प्रकरणके उपयुक्त है । 

प्रवचनसारके ज्ञानाधिकारके अन्तमे अमृतचन्द्र लिखते है--स्थाद्वादकी मुद्रासे अंकित 
जैनेन्द्र शब्दब्रद्म (द्रव्यश्रुत) जयबन्त होओ। उस शब्दब्रह्ममूलक आत्मतत्त्वकी उपलब्धि जयवन्त 
होओ, जिस आत्मतत्त्वकी उपलब्धिके प्रसादसे अनादि संसारसे बद्ध मोहकी गॉँठ तत्कालू खुल 
जाती है। परम वीतराग चारित्ररूप शुद्धोपयोग जयवन्त होओ, जिसके प्रसादसे यह आत्ता स्वयं 
घमंरूप हो जाता है। 

उक्त वाक्य बहुमूल्य है जो बतलाते हैं कि आत्मतत्त्वककी उपलब्धिका मूल जिनागमका 
अभ्यास है और जिनागमके अभ्यासके लिए स्यथाद्वादका परिज्ञान होना जरूरी है। उस आत्मतत्त्वको 
उपेलब्धिसे ही अनादि संसार सान्‍त हो जाता है और तब वीतराग चारित्ररूप शुद्धोपयोगके द्वारा 
आत्मा स्वयं धमंख्प होकर शाइबत सुखको भोगता है। 


१६ लघुततस्वस्फोट 


प्रवचनसारका दूसरा जशेयाधिकार तो अमृतचन्द्रकी देनसे भरपूर है। दबव्य, गुण, पर्यायके तो 
वह विचक्षण पण्डित थे। इस अधिकारकी प्रथम गाथाकी टीकामे वह द्रव्यको विस्तार सामान्य 
समुदायात्मक और आयत सामान्य समुदायात्मक कहते हैं तथा गुणको एकाश्नय विस्तार विशेषा- 
त्मक और पर्यायकों आयत विशेषात्मक कहते है । 

विस्तारका अर्थ है चौडाई और आयतका अर्थ है लम्बाई। गुण ओर पर्याय ये दोनो द्रव्यके 
विशेष है । गुण विस्तार विशेष है--द्रव्यके प्रत्येक अंशमे सदा रहता है। पर्याय आयत विशेष है 
अर्थात्‌ एकके बाद एकरूपसे सदा प्रवाहित होती है । पर्याय द्रव्यात्मक भी होती हैं और गुणात्मक 
भी । अनेक द्रव्योमे ऐक्सके बोधमे कारण द्रव्य पर्याय है। उसके दो भेद है--समानजातीय और 
असमानजातीय । अनेक पुद्गलोके मेलसे निष्पन्न स्कन्ध समानजातीय द्रव्य पर्याय है। तथा जीव 
और पुदूगलके संयोगसे निष्पन्न देव मनुष्य आदि असमानजातीय द्रव्यपर्याय है । 

गुणपर्यायके भी दो भेद है--स्वभाव पर्याय, विभाव पर्याय । समस्त द्रव्योंके अपने-अपने 
अगुरुलघुगुण द्वारा प्रतिसमय प्रकट होनेवाली षट्स्थानपतित हानिवृद्धिरूप अनेकताकी अनुभूति 
स्वभाव पर्याय है। तथा रूपादि या ज्ञानादिके स्व और पर कारणके द्वारा प्रवतंमान पूव॑ और 
उत्तर अवस्थामे होनेवाले तारतम्यके कारण देखनेमे आनेबाले स्वभावविद्येषरूप अनेकताकी 
प्राप्ति विभावपर्याय है । 

अमृतचन्द्रजीने मोहका लक्षण तत्त्वको न जानना कहा है। यह लक्षण बहुत्त ही उपयुक्त 
है। तत्वको न जाननेके कारण ही अज्ञानी प्राणी मोहमे पड़ता है। यदि तत्त्वको जान ले तो मोह 
दूर हो जाये । 

गाथा ९५ में आचाय॑ कुन्दमुन्दने द्वव्यके लक्षण उत्पाद-व्यय-ध्रौव्य तथा गुण-पर्याययुक्त कहे 
है । अमृतचन्द्रजीने उसकी व्याख्यामे इन्हे दृष्टान्तपूर्वक स्पष्ट करते हुए गुणके दो भेद कहे है-- 
सामान्य और विशेष । तथा अस्तित्व, नास्तित्व, एकत्व, अन्यत्व, द्रव्यत्व, पर्यायत्व, सबंगतत्य, 
असवंगतत्त्व, सप्रदेशत्व, अप्रदेशत्व, मूतेत्व, अमू्त्व, सक्रिप्रत्व, अक्रिगत्व, चेतनत्व, अचेतनत्व, 
क॒तुंत्व, अकतृत्व, भोकतृत्व, अभोक्‍तृत्व और अगुरुलघुत्व आदिकों सामान्य गुण कहा है, तथा अव- 
गाहहेतुत्व, गतिनिमित्तता, स्थितिकारणता, वर्तैनाहेतुता, रूपादिमत्ता, और चेननत्यकों विशेष 
गुण कहा है। 

आचाय॑ देवसेनकी आलापपद्धतिमे गुणोके भेदोका विस्तारसे कथन होनेसे स्व०्डा०एु०एन० 
उपाध्येने प्रबचनसारकी अपनी प्रस्तावनामे यह सम्भावना व्यक्त को है कि अम तचन्द्र आलाप- 
पद्धतिसे परिचित थे | किन्तु हमे यह नहीं जचता, क्योकि अमृतचन्द्रने निश्वसतय और व्यवहार- 
नयके किसी भी भेदका निर्देश नही किया जो आलाप पद्धतिमे वशित है। अमृतचन्द्रके उत्तरकालीन 
टीकाकार ब्रह्मदेव और जयसेनकों टीकाओमे उनका प्रयोग पाया जाता है । ये दोनों टीकाकार 
आलापपद्धतिसे सुपरिचित थे । 

अमृतचन्द्रजोने प्रवचनसारके जेयाघिकारकी टीकामे अस्तित्व या सत्ता, उत्पाद व्यय 
झ्ौव्य, और गुण-पर्यायका जो स्पष्ट विवेचन किया है जो अन्यत्र नहीं देखा जाता। 
अस्तित्वका वर्णन करते हुए वह कहते है--अस्तित्व द्रव्यका स्वभाव है और वह अन्‍य 
साधनसे निरपेक्ष होनेके कारण अनादि अनन्त है। तथा द्रव्य गुण पर्यायका अस्तित्व एक हो है 
भिन्‍त भिन्‍न नही है, क्योंकि गुण पर्यायें द्रव्यसे ही निष्पन्त होती है, और द्रव्य गुण पर्यायवोसे 
निष्पन्न होवा हूं। इसी तरह उत्पाद-व्यय-श्रौव्य और द्रव्यका अस्तित्व भी एक ही हूँ, क्योकि 


अस्तावना १७ 


उत्पाद व्यव प्रोग्य द्रव्यरूप हैं और द्वव्य उत्पाद व्यय भ्ौव्यरूप है । 

उन्होंने अस्तित्वके दो भेद किये हैं स्वरूपास्तित्व ओर सादुश्यास्तित्व। उक्त कथन स्वरूपा- 
स्तित्वका है। गाथा ९८ की टीकामें बह लिखते हैं-- 

द्रव्योंसे अन्य द्रव्यकी उत्पत्ति नही होती; क्योंकि सब द्रव्य स्वभावसिद्ध हैं। और स्वभाव 
सिद्ध इसलिये हैं कि अतादि-निधन है। जो अनादि अनन्त होता है वह अन्य साघनोंकी अपेक्षा 
नहीं रखता | जो द्रव्योंसे उत्पन्त होता है वह तो पर्याय है। जैसे मनुष्य या स्कन्घ । द्रव्य तो 
त्रिकालस्थायी होता है। इस प्रकार उन्होंने द्रव्य गुण पर्याय तथा उत्पाद व्यग्र भ्रौव्यको खूब स्पष्ट 
किया है । 

उत्पाद व्ययके बिना नहीं होता । व्यय उत्पादके बिना नहीं होता और उत्पाद व्यय दोनों 
भ्रो्यके बिना नहीं होते। तथा श्रौव्य उत्पाद व्ययके बिना नहीं होता । अतः जो उत्पाद है वही 
व्यय है। जो व्यय है वही उत्पाद है और जो उत्पाद व्यय है वही ध्रौव्य है। जो भ्रौव्य है वही 
उत्पाद व्यय है। जैसे--जो घटका उत्पाद है वही मिट्टीके पिण्डका विनाश है क्योंकि भिट्रीकी 
पिण्ड पर्यायका विनाद्य हुए बिता घट उत्पल्त नही होता | जो मिट्टीके पिण्डका विनाश है वही घट 
का उत्पाद है, क्योंकि अभाव भावान्तर स्वभावरूप देखा जाता है। जो घटका उत्पाद ओर पिण्ड 
का विनाश है वही मिट्टीकी श्ुकता है, क्योंकि पर्यायके बिना द्रव्यकी स्थिति नहीं हैं। जो मिट्टीकी 
श्र॒ुवत्ता है वही घटकी उत्पत्ति और पिण्डका विनाश है, क्योंकि द्रव्यकी पध्रुवताके बिना पर्याय 
नही होती । 

यदि ऐसा नही माना जाता है तो उत्पाद व्यय ध्रौव्यको भिन्‍्ल-भिन्‍न मानता होगा और 
ऐसी स्थितिमे केवल उत्पाद मानने पर घटका उत्पाद नहीं होगा । होगा तो असत्‌का उत्पाद 
होगा, क्योंकि मिट्टीकी पिण्ड पर्यायके विनाशसे घटका उत्पाद होता था। वह आप मानते नही, 
उसके बिना घट उत्पन्त नही होगा । घटके उत्पन्त न होने पर सभी पदार्थोका उत्पाद नही होगा। 
असत्‌का उत्पाद मानने पर आकाशके फूल आदि असंभव वस्तुओका भी उत्पाद मानना होगा । 
तथा केवल विनाश मानने पर विनाशका कारण न होनेसे मिट्टीके पिण्डका विनाश नही होगा । 
क्योकि घटके उत्पन्न होनेसे मिट्टीके पिण्डका विनाश होता था । यदि सतुका विनाश मानेंगे तो 
शानादिका भी नाश मानना होगा । तथा केवल ध्रौव्य मानने पर मिट्टीकी स्थिति नही रहेगी। 
क्योकि पिण्डादि पर्यायके बिना मिट्टीकी स्थिति नही है। या फिर मिट्टीको स्ंथा नित्य या सर्वथा 
क्षणिक मातना होगा । यहो दशा अन्य सब पदार्थोको भी ब्राप्त होगी। इसलिये उत्तरोत्तर पर्यायो 
के उत्पाद और पूर्व पूर्व पर्यायोके विनाश तथा मूलवस्तुको प्रौन्‍्यतारूप त्रेलक्षण्यसे युक्त द्रव्य 
मातना चाहिये । 

किन्तु उत्पाद व्यय ध्रोव्य पर्यायके आश्चित है और पर्याय द्वव्यके आश्वित है। ये सब मिल- 
कर एक ही द्रव्य है। द्रव्य समुदायी है, अतः वह उत्पाद व्यय ध्रौव्यका समुदाय है। जैसे वृक्ष 
स्कन्‍्ध मूल और शाखाका समुदायरूप है इसी प्रकार समुदायी द्रव्य पर्यायोंका समुदायात्मक है। और 
पर्याय उत्पाद व्यय ध्रौव्यरूप हैं । यदि उत्पाद व्यय श्रौब्य पर्यायोंका न मानकर द्रव्यका ही माना 
जाये तो सब गड़बडा जाये । जेसे यदि द्रव्यका नाश माना जाये तो एक ही क्षणमे सब द्रव्योंका नाश 
होनेसे जगत्‌ द्रव्यसे शून्य हो जाये । यदि द्रव व्यका उत्पाद माना जाये तो प्रति समय द्रव्यके उत्पन्न 
होनेसे द्रव्योंकी संख्या अनन्त हो जावे तथा असत्‌की उत्पत्तिका प्रसंग आवे | इसी तरह द्रव्यको ध्रुव 

रे 


१८ लघुतस्वस्फोट 


मानने पर क्रम-कमसे होनेवाली पर्यायोंका अभाव होनेसे द्रव्यका भी अभाव हो जाये । अतः उत्पाद 
व्यय ध्रौच्प पर्यायाश्रित हैं और पर्याय द्रव्याश्षित है। तथा ये सब मिलकर एक द्रव्य होता हे । 

गाथा ९९ की टीका बहुत महत्त्वपूर्ण है जो प्रकारान्तरसे पर्यायोकी क्रमबद्धता पर प्रकाश 
डालती है। 

उन्होंने दो शब्दोंका प्रयोग किया है--द्रव्यवास्तु और द्रथ्यवृत्ति। द्रध्यवास्तुसे उनका 
अभिपष्राय है--द्रव्यका आश्रय अर्थात्‌ उसके प्रदेशरूप स्वक्षेत्र । तो द्रव्य तो एक और अखण्ड है 
किन्तु उसका जो विस्तार है उस विस्तारके ऋममें वर्तमान जो सूक्ष्म अंश है वे कहलाते है प्रदेश । 
इन प्रदेशोंके ही कारण आकाश सव्वव्यापी और होष द्रव्य अब्यापि कहे जाते है। तो जैसे एक भी 
द्रव्यके प्रदेश होते है बेसे ही द्रव्यका अस्तित्व एक होने पर भी उसमे जो प्रति समय परिवतंन 
होता है उन्हे पर्याय कहते हैं। अमृतचन्द्रजीने प्रदेशोको “विष्कम्भक्रमप्रवृत्तिवति' सूक्ष्म अंध 
कहा है| विष्कम्भ-विस्तार एकाथ्थंक है । एक अखण्ड द्रव्यका जो एक प्रदेश हे वह दूसरा नही है। 
जो दूसरा प्रदेश हे, वह तीसरा नही है, ऐसा विचार करने पर द्रव्य अपने विस्तारक्रमसे बहु- 
प्रदेशी सिद्ध होता है। तथा एक द्रव्यकी एक समयकी पर्याय दूसरे समयवर्ती पर्याय नही है । 
दूसरे समयवर्ती पर्याय तीसरे समयवतीं नही है । ये प्रवाहक्रमप्रवृत्तिवृत्ति सूक्ष्म अंश है। पण्चचा- 
ध्यायीका रने द्रव्य द्रब्याँश, गुण गुणांशरूपमे इनका वर्णन बहुत विस्तारसे किया है। 

अमृतचन्द्रजीने इन्हे स्पष्ट करनेके लिये मोतियोंकी मालाका उदाहरण दिया है । जैसे मोति- 
योंकी मालछामें सभी मोती अपने-अपने स्थानमे चमकते है। जब माला फेरते है तो आगे-आगेके 
मोती अपने अपने स्थान पर उदित होते जाते है और उनसे पू्वके मोतो विलय होते जाते हैं । 
किन्तु उनमे पिरोया गया डोरा एकरूपसे अवस्थित रहता है। इसी प्रकार परिणमनशील नित्य 
द्रव्यमे सभी पर्यायें अपने-अपने समयमे प्रकाशित होते हुए उत्तरोत्तर परिणाम उत्पन्न होते है, पूर्व 
पूर्व परिणाम विलय होते हैं तथा सर्वत्र पर्यायोमें अनुस्यूत प्रवाह अवस्थित रहता है । यही उत्पाद- 
व्यय ध्रौव्यरपता है । 

यहाँ जो विष्कम्भक्रम प्रवृत्तिवृत्ति सृक्ष्माशको प्रदेश तथा प्रवाहक्रम प्रवृत्तिवृत्ति सृक्ष्माशको 
परिणाम या पर्याय कहा है, आगे गाया १४१ को टीकामे इन्हीके समूहको तियक्‌ प्रचय और ऊध्व॑ 
प्रचय नाम दिया है। और प्रदेशोंके समुहको तियंक्‌ प्रचय तथा समय-समयमे होनेवाली पर्यायोके 
समूहको ऊध्बे प्रचय कहा है। तथा कहा है कि सब बहुप्रदेशी द्रव्योमे तियंक्‌ प्रचय होता है। 
परन्तु काल द्रव्यमे नही होता, क्योकि वह शक्तिरूपसे भी एक प्रदेशी है। ऊध्वं प्रचय तो सभो 
द्रव्योमे अनिवार्य है, क्योकि द्रव्यको वृत्ति त्रिकालवर्ती है। किन्तु इतना अन्तर है कि काल द्॒ब्यके 
सिवाय शेष द्रव्योका ऊध्व प्रचच समयविशिष्ट वृत्तियोका प्रचय है और समयोका भ्रचय काल 
द्रव्यका प्रचय है। इस अन्तरका कारण यह है कि शेष द्रव्योकी वृत्ति तो समयसे भिन्न है, 
इसलिए उसे समय विशिष्ट वृत्ति कहा है, किन्तु काल द्रव्यकी वृत्ति तो स्वयं समयरूप है, क्योकि 
समय काल द्र॒व्यकी ही तो पर्याय है । 
बी हे १४२ की टीकामे इसे और भी स्पष्ट किया है। यह सब कथन आचाय॑ अमृतचन्द्रकी 

नहै। 

जेनदर्शनमे काल द्वव्यकों एकप्रदेशी क्‍यों माना गया इसकी उपपत्ति भी गाथा १४४ की 

टीकामे अमृतचन्द्रने दी है जो अन्यत्र हमारे देखनेमे नही आई। 


प्रस्तावना १५, 


जो पहले स्वरूपास्तित्व कहा था वह द्वव्यका स्वभाव ही है उसीसे स्व और परका भेद- 
ज्ञान होता है। अत. उसे ही पद पद पर जाननेकी प्रेरणा अमृतचन्द्र जी करते हैं। उसके होने 
पर ही मोह दूर होता है । 

गाथा १५५ मे आनचाय॑ कुन्दकुन्दने उपयोगके शुभ जशुभ दो भेद किये हैं। अमृत्तचन्द्रजी 
ने उपयोगके शुद्धऔर अशुद्ध भेद करके अशुद्धके शुभ और अशुभ भेद किये हैं। यह उनका वैशिष्टय 
है। निरुपराग उपयोग शुद्ध होता है, सोपराग जशुद्ध होता है। उपरागके भी दो भेद है-एक विशुद्धि- 
रूप और एक संक्छेशरूप। विशुद्धिरूप राग शुभ है । संक्लेशरूप अशुभ है। यह शुभ अशुभरूप 
उपयोग ही पर द्रव्यके संयोगमे कारण होता है। शरीर वचन मत ये सब पर द्रव्य हैं। स्व और 
परका ज्ञान न होनेसे ही जीव पर द्रव्यमें प्रवृत्ति करता है, अतः स्व द्रव्यमें प्रवृत्तिके लिए भेद- 
ज्ञान आवश्यक है। 

गाथा १८४-१८५ में कहा हे कि पुदूगल परिणाम आत्माका कम नही है, क्योंकि आत्मा पर 
द्रग्यके ग्रहण ओर त्यागसे रहित है । इन परसे प्रश्न हुआ तब आत्मा कैसे पुद्गल कर्मोके द्वारा ग्रहण 
किया या छोड़ा जाता है। उत्तरमें कहा है कि ससार अवस्थामे जीव अपने परिणामोंकों करता 
है। उनको निमित्त करके पुदुगल कर्म स्वयं ही जीवसे बँधते या छूटते हैं । 

गाथा १८५ की टीकामे इस कथनका सार उपस्थित किया गया है-- जो इस प्रकार है-- 


'राग परिणाम ही आत्माका कर्म है वही पुण्य पापरूप है। राग परिणामका ही आत्मा 
कर्ता है, उसीका ग्रहण ओर त्याग करनेवारूा है, यह शुद्ध द्रव्यका निरूपण करनेवाले निरचय- 
नयका कथन है। और पुद्गल परिणाम आत्माका कर्म है वही पुण्य पापरूप है, आत्मा पुद्गल 
परिणामका कर्ता, ग्रहण और त्याग करनेवाला है। यह अशुद्ध द्रव्यका कथन करनेवाले व्यवहार- 
नयका कथन है। ये दोनों ही नय हैं, क्योकि शुद्ध ओर अशुद्ध दोनो रूपसे द्रव्यकी प्रतीति होती 
है। किन्तु यहाँ निश्वयनय साधकतम होनेसे ग्रहण किया गया है, क्योंकि साध्य है, शुद्ध आत्मा 
और निश्चयनय द्र॒व्यकी शुद्धताका प्रकाशक है, अत. वही साधकतम है, अशुद्ध आत्माका प्रकाशक 
व्यवहारनय साधकतम नहीं है । 

इस प्रकार अमृतचन्द्रजीने व्यवहारनयको स्वीकार करते हुए भी मोक्षमार्गमे निश्वयनयकों 
ही साधकतम कहा है। आगे कहा है जो साधु शुद्ध द्रव्यका कथन करनेवाले निश्चयनयसे निरपेक्ष 
रहकर अशुद्ध द्रव्यका कथन करनेवाले ब्यवह्ारनयके मोहमे पड़कर परद्रव्यमे ममत्व करता है वह 
शुद्धात्म परिणतिरूप मुनिमार्गंकों दुरसे ही छोड़कर बशुद्धात्मपरिणतिरूप कुमार्गमे जाता है ।' 

शेयाधिकारके अन्तमे और च रणानुयोग चूलिकाके प्रारम्भमे अमृतचन्द्रजीने दो पद्य बड़े 
महत्त्वके कहे हैं-- 

द्रव्यानुसारि चरणं चरणानुसारि 
द्रव्यं मिथो द्थमिंदं॑ ननु सब््पेक्षस्र । 
तस्मान्मुमुक्षुरघधिरोहतु. मोक्षमार्ग 
द्रव्य॑ प्रतीत्य यदि वा चरण प्रतीत्य ॥ 

अर्थ--चारित्र द्र॒व्यके अनुसार होता है ओर द्रव्य भारित्रके अनुसार होता है। ये दोनों 
सापेक्ष हैं। इसलिए या तो द्रव्यका आश्रय लेकर या चारित्रका आश्रय लेकर मुमुक्षु मोक्षमार्गमें 
आरोहण करे । 


२० लघुतस्वस्फोट 


द्र्यसस्थ सिडो चरणस्यथ सिद्धि. 
द्रव्यस्यथ सिद्धिश्वरणस्थ सिद्धों । 
बुद्ध्वेति कर्भाविरता परेडपि 
द्रव्याविर्द्ध/ चरणं चरन्तु॥ 
अर्थ--द्रव्यकी सिद्धिमे चारित्रकी सिद्धि है। चारित्रकी सिद्धिमे द्रव्यकी सिद्धि है, यह 
जानकर कर्मोसे अविरत दूसरे भी द्रव्यसे अधिरुद्ध चारित्रका आचरण करो । 
ये दो पद्म द्रव्य और चारित्रकी परस्पर सापेक्षता बतलाते हैं। यहाँ द्रव्यसे मतलब आत्म- 
द्रव्यसे है। उसीके स्वरूपबोधके लिये प्रथम दो अधिकार कहे गये हैं। तदनन्तर चारित्रका कथन 
है। अत' चारित्रकी सिद्धिके लिए द्वव्यकी सिद्धि, उसके यथार्थ स्वरूपका ज्ञानपु्वक श्रद्धान आव- 
इयक है और चारित्रको सिद्धिसे ही शुद्ध आत्मद्रव्यकी सिद्धि-प्राप्ति होती है। अत' चारित्रका 
पालन करना चाहिए । शुद्ध आत्मद्रव्यकी प्रतीतिके बिना चारित्रका पालन ससारका उच्छेद नही 
कर सकता । जो संसारका उच्छेद न करे वह चारित्र धर्म केसे हो सकता है । 
प्रवचनसारकी टीकाके अन्तमे ४७ नयोंके द्वारा आत्माका कथन किया गया है। वे नय है--- 
द्रव्यमनय १, पर्यायनय २, अस्तित्वनग्र ३, नास्तित्वनय ४, अस्तित्वनास्तित्वनय ५, अवक्तव्यनय ६, 
अस्तित्वावक्‍तव्यनय ७, नास्तित्वावक्तव्यनय ८, अस्तित्व-नास्तित्वावकक्‍्तव्यनय ९, विकल्पनय १०, 
अविकल्पनय, ११, नामतय १२, स्थापनानय १३, द्रव्यनय १४, भावनय १५, सामान्यनय १६, विशेष- 
नय १७, नित्यनय १८, अनित्यनय १९५, स्वंगतनय २०, असवेगतनय २१, शून्यनय २२, अशुन्य- 
तय २३, ज्ञानज्ञ याद्ेततय २४, ज्ञानज्ञ यद्ेतनय २५, नियतिनय २६, अनियतिनय २७, स्वभाव- 
नय २८, अस्वभावनय २९, कालनय ३०, अकालनय ३१, पुरुषकारनय ३२, देवनय ३३, ईइवर- 
नय ३४, अनीश्वरतय ३५, गुणिनय ३६, अगुणिनय ३७, कर्तुंनय ३८, अकतृंनय ३९ भोकतुनय ४०, 
अभोक्तृनय ४१, क्रियानय ४२, ज्ञाननय ४२, व्यवहारनय ४४, निशचयनय ४५, अशुद्धनय ४६, 
शुद्धनवथ ४७ | इनमे प्रायः सभी मतवाद आ जाते हैं । 
समयसार टीका-- 
आचार्य कुन्दकुन्दने अपने अ्रन्थकों समयप्राभुत नाम दिया है। यथा--'वोच्छामि समय- 
पाहुड' । किन्तु अमृतचन्द्रने अपनी टीकाके प्रथम मगल इ्लोकमे 'नम. समयसाराय' लिखा और 
प्रन्थका नाम समयसार ही रूढ हो गया । उन्होंने अपनी टीकामें उपसंहारात्मक जो पद्म लिखे वे भी 
समयसार कलशके नामसे ख्यात हुए। अर्थात्‌ वे पद्म समयसाररूपी मन्दिरके शिखर पर कलदके 
तुल्य हैं। उन पर आचार्य शुभचन्द्रने संस्कृत टीका रची। राजमल्लने दुढारी भाषामे उनकी 
टीका रची | उसे पढ़कर कविवर बनारसीदासने नाटक समयसार रचा जिसमें उन्होंने लिखा-- 
नाटक सुनत हिय फाटक खुलत है” 
अर्थात्‌ समयसार नाटकको सुननेसे हृदयके फाटक खुल जाते हैं। समय सारको नाटकका 
रूप देनेका श्वेत भी अमृतचन्द्रको ही है | प्रथम गाथाकी उत्थानिका है--अथ सुत्रावतार:। जब 
नाटक प्रारम्भ होता है तो रगमंच पर सृत्रधार आता है। यह सूत्रावतार भी उसीका प्रतिनिधि 
है । ३८वीं गाथाके अन्तमे लिखा है पूवरज्भ: समाप्त: । 
इसका मतलब हे कि सूत्रधारका कार्य समाप्त हुआ | अब नाठक प्रारम्भ होता है । आगे 
लिखा है-- 
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अथ जीवाजीवावेकीभूतो प्रविशत: ।” अर्थात्‌ जीव और अजीय दोनों एकमेक होकर 
रंगमंचपर प्रवेश करते हैं। संसाररूपी नाटकका यही तो सूत्रपात हे कि जीवने सोपाधि स्वरूपको 
ही अपना स्वरूप मान लिया है उसे जड़ और चेतनका बोध नहीं है। इसीका चित्रण छहढालाको 
प्रथम ढालमें पं० दोलतराम जी ने किया हैं । 

दूसरे कतुकर्माधिका रके प्रारस्भसे लिखते हैं--जीव और अजीब ही कर्ता और कमंका वेष 
धारण करके प्रवेश करते हैं । 

समयसारके दूसरे टीकाकार जयसेनने भी अमृतचन्द्रका ही अनुसरण करते हुए उसमे भो 
निशचयनय और व्यवहारनयका प्रयोग किया है! यथा-- 

“इस प्रकार जीवाजीवाधिकाररूपी रगभूमिमे श्ंगार सहित पात्रके समान दोनों व्यवहार- 
नयसे एकीभूत होकर प्रविष्ट हुए और निरचयसे तो श्यृंगार रहित पात्रकी तरह जुदे होकर 
चले गये।' 

तथा कतुंकर्माधिकारके प्रारम्भमे जयसेन ने कहां है-- 

'पूर्वोक्त जीवाजीवाधिका रकी रंगभूमिमे जीव अजीव ही यद्यपि शुद्धनिश्चयसे कर्ता कर्म भावसे 
रहित है तथापि व्यवहारनयसे कर्ता कर्म के वेष से “7 ज्रारसहित पात्र की तरह प्रवेश करते हैं ।' 

तीसरे पुण्यपापाधिकारके प्रारम्भभे कहा है--एक ही कम दो पात्ररूप होकर पुण्य 
और पापरूपसे प्रवेश करता है। अर्थात्‌ पुण्य-पाप मूलमें एक ही है। इसीप्रकार आख्रव, संवर, 
निजंरा, बन्ध, मोक्ष सबका प्रवेश और निकास कराकर अन्त मे स्वंविशुद्ध ज्ञान प्रवेश करता है। 
किन्तु इसे निकाला नही गया है। यही तो ज्ञानपुंज शुद्ध आत्मा है जो बन्ध मोक्ष आदि के कारणभूत 
परिणामों से रहित है । इसप्रकार समयसारको ताटकका रूप देकर आचाय॑ अमृतचन्द्रने समय- 
सारकी अपनी टीकाके द्वारा उसके हादंको जिसरूपमे प्रस्पष्ट किया है उससे समयसार समयसार 
बन गया है। टीकाकी प्रत्येक पक्तिमे अध्यात्मका रस भरा हुआ है। जिसका पान करके अन्त- 
रात्मा प्रफुल्लित हो उठता है । 

ग्रन्थका नाम समय प्राभूत होनेसे सबसे प्रथम समयका कथन है, जीव नामक पदार्थ समय है 
क्योंकि समयसे अर्थात्‌ एकत्वरूपसे एक साथ जानता भी है और परिणमन भी करता है, 
25% पूर्वक अयू धातुका अथं गमन भी है जानना भी है। उसका प्रकाशक शास्त्र समय- 
प्राभुत है। 

आगे गाथा ३ की टीकामे समय शब्दसे सभी अर्थ-पदार्थे लिये है, क्योकि समय से अर्थात्‌ एको- 
भावसे अपने गुण-पर्यायोको प्राप्त करते हैं। दोनों ही स्थानोंमे प्रत्येक द्रव्यके एकत्वको बतलाते 
हुए अमुतचन्द्रने लिखा है कि अनन्त द्रव्योंके हिले मिले समूहमे रहते हुए भी सभी द्रव्य अपने 
में निमग्न अनन्त धर्मोके समूहको अपनाये हुए हैं, किन्तु परस्परमे एक द्रव्य दूसरे द्रव्योंको अपनाये - 
हुए नही है। अत्यन्त प्रत्यासत्ति होने परभी अपने स्वरूपसे च्युत न होकर पररूपसे परिणमन नही 
करते। अत' वे टाकोसे उकेरे हुएके समात सदा रहते है। द्र॒व्योंकी यह स्वतंत्रता ही अध्यात्मका 
प्राण है। इसी से अमृतचन्द्र जी ने अपनी टीकामे इसपर विशेष जोर दिया है। 

गाथा ६ की टीकामे शुद्ध आत्माका कथन करते हुए कहा है-- 

संसार अवस्थामे अनादि बन्धपर्यायके कथनकी अपेक्षा यह आत्मा दूध और पानीकी तरह 
कर्मपुद्गलोंके साथ यद्यपि एकरूप हो रहा है तथापि द्रव्यस्वभावके कथनकी अपेक्षा कषायके 
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उदयवश होनेवाले शुभाशुभ भावोंके स्वभावछझप परिणमन नहीं करनेसे प्रमत्त भी नहीं है और 
अप्रमत्त भी नही है। वही आत्मा समस्त अन्य द्रव्योंसे भिन्‍्नरूपसे उपासना किये जानेपंर शुद्ध 
कहा जाता है। अर्थात्‌ एक द्रव्य तो अन्य द्रव्यरूप होता नहीं । परद्रव्यके संघोगसे मलिनता आती 
है, किन्तु द्रव्यहृष्टिसे तो द्रव्य शुद्ध ही अनुभवमे आता है, पर्यायदुष्टिसे तो बहू मलिन ही है। 

आत्माकी अशुद्धताका कारण केवल परद्रव्य संयोग हो नही है। अशण्ड आत्माका दर्शन 
ज्ञान चारित्ररूपसे भेदन करके कथन करने से भी अशुद्धता आती है | यह बात गाथा ७ मे कही है, 
क्योकि धर्म और धर्मीमि स्वभावसे अभेद है, किन्तु कथन द्वारा भेद उत्पत्त करके ऐसा कहा जाता 
है कि आत्मामे दर्शन ज्ञान चारित्र है। ऐसा करनेका कारण यह है कि उसके बिना आत्माका 
स्वरूप समझाया नहीं जा सकता । इसीलिये व्यवहा रनयकी आवश्यकता होती है क्योंकि व्यवहारके 
बिना परमार्थका कथन नही हो सकता । फिर भी व्यवहार तो व्यवहार ही है, परमार्थका प्रति- 
पादक होनेपर भी वह परमार्थ नही है। इससे उसकी उपयोगिता परमार्थंको समझनेके लिये है । 
गाथा १२ मे यही स्पष्ट किया है-- 

'परम भावदर्शियोंके लिये शुद्धका कथन करनेवाला छशुद्धनय जानने योग्य है, किन्तु जो अप- 
रम भावमे स्थित हैं वे व्यवहार द्वारा उपदेश करनेके योग्य है ।' 

अमृतचन्द्र जी ने परम भावको शुद्ध स्व्णके समान कहा है और सोनेकी नीचेकी अशुद्ध 
दकशाओके समान अपरम भाव कहा है। और अपरम भावमे स्थितोंके लिये उस समय व्यवहा रनतयको 
ही उपयोगी कहा है! 

इसके भावाथ मे पं० जयचन्दजी ने लिखा है-- 

जबतक यथार्थ ज्ञान श्रद्धानकी प्राप्तिरूप सम्यग्दर्शनकी प्राप्ति न हुई हो तब तक जिन 
बचनोका सुनना, धारण करता, जिन वचनोंके उपदेशक गुरुकी भक्ति, जिन बिम्बदर्शन आदि 
व्यवहा रमार्गमे लगता प्रयोजनवान्‌ है। और जिनको ज्ञान श्रद्धान तो हुआ पर साक्षातृप्राष्ति नही 
हुई तब तक परद्रव्यका आलम्बन छोड़नेरूप अणुक्रत, महात्रतका ग्रहण, समिति, गुप्ति, आदि 
व्यवहारमार्गमें प्रवर्तन करना कराना आदि व्यवहारनयका उपदेश करना प्रयोजनवान्‌ है । 
अमृतचन्द्र जी ने भी लिखा है-- 

व्यवहरणनय'. स्थाय्द्यपि प्राक्पदव्या- 
मिह निहितपदानां हन्त हस्तावलूम्बः। 
लदपि परममथ्थ॑ चिच्चमत्कारमात्र 
परविरहितमन्त: पश्यतां नेष किज्चित्‌ ॥ ५ ॥ 

अर्थ--व्यवहा रनयको यद्यपि इस प्रथम पदवीमे ( जब तक शुद्ध स्वरूपकी प्राप्ति न हो 
तब तक ) जिन्होंने पेर रखा है ऐसे पुरुषोंके लिये हस्तावलम्ब कहा है। तो भी जो पुरुष चैतन्य 
चमत्कारमात्र, परद्रव्य भावोंसे रहित परम अर्थंको ( जो शुद्धनयका विषयभूत है ) अन्तरंगमे 
अवलोकन करते हैं उसका श्रद्धान करते है तथा उस स्वरूपमे लीनतारूप चारित्रको प्राप्त करते 
हैं उनके लिये यह व्यवहारनय कुछ भी प्रयोजनवान नही है । 

इसके पश्चात्‌ ही अमृतचन्द्र जी ने सम्यग्दर्शनका लक्षण कहा है-- 

आत्माको, जो शुद्धनयसे एकत्वमे निश्चित किया गया है, अपने गुण-पर्यायोंमें व्याप्त और 
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पूर्ण ज्ञानघन है, द्रव्यान्तरसे भिन्‍न देखना श्रद्धान करना ही नियमसे सम्यम्दर्शंन है! 

पंं० जयचन्द्र जी इसे निश्चय सम्यग्द्शन कहते हैं, बह लिखते हैं-- जब तक ध्यवहारनयके 
विषयभूत जीवादि भेदरूप तस्‍्त्वोंका केवल श्रद्धात रहता है तब तक निश्चय सम्यग्दर्गंन नही हो सकता 
इसलिये सर्वश्षकी वाणीमे जेसा पृर्ण आत्माका स्वरूप कहा है वेसा श्रद्धान होनेसे निश्चय सम्यक्‍त्व 
होता है ।' यह निश्चय सम्यक्त्व वही है जिसके होनेपर अनादि मिथ्यादृष्टि जीवको चतुथे गुण- 
स्थानकी प्राप्ति होने के साथ उसका अनन्त संसार सान्‍्त हो जाता है। किन्तु आचार्य जयसेन 
निश्चयचारित्रके अविनाभावीको निश्चय सम्यक्त्व कहते है। यथा-आतं रौद्रध्यानोंका परित्यागरूप 
निर्विकल्प सामाय्रिकमें स्थितको जो लुद्धात्मरूपका दर्शन, अनुमवन, अवलोकन, उपलब्धि, 
संवित्ति, प्रतीति, ख्याति, अनुभूति होती हे वही निश्चयनयसे निरंचयचारित्रका अविनाभावी 
निश्चय सम्यक्त्व या वीतराग सम्यक्त्व हे । 

गाथा १३ में आचार्य कुन्दकुन्द भतार्थेनयसे जाने गये जोवादि नव तत्त्वोंको सम्यग्दर्शन 
कहते है । तस्त्वार्थयृत्रादिमे तत्त्वार्थ श्रद्धानको सम्यग्द्शन कहा है। समयसारमे भूतार्थनयसे जाने 
गए पद अधिक हैं । 

अमृतचन्द्र जी इसकी टीकामे लिखते हैं-- 

'ये जीवादि नो तत्त्व तीर्थ प्रवृत्तिके निमित्त अभृतार्थनयसे कहे गये है। इनमे एकत्वको 
प्रकट करनेवाले भूतार्थनयसे एकत्व लाकर छुद्धनयसे व्यवस्थापित आत्माकी अनुभूति--जिसका 
लक्षण आत्मख्याति हे--होती हे । अतः इन जीवादि नो तत्त्वोको भूतार्थनयसे जानने पर सम्यग्द्शन 
होता ही है ।' 

इसी टीकामे आगे वे कहते हैं--'ये नो तत्त्व जीव द्वव्यके स्वभावको दृष्टिसि ओझल करके 
स्वपर निमित्तक एक द्रव्यकी पर्यायरूपसे अनुभव करने पर भूतार्थ है। और सब काछोंमें कभी न 
डिगनेवाले एक जीव द्रव्य स्वभावका अनुभवन करनेपर अभूतार्थ है । अत. इन नौ तत्त्वोमे भी 
भूतार्थतयसे एक जीव ही प्रकाशमान है । इस प्रकार यह एकत्वरूपसे प्रकाशमान जीव शुद्धनयसे 
अनुभवमे आता ही है। यह अनुभव आत्मख्याति ही है और आत्मख्याति सम्यग्दर्शन ही है। इस 
प्रकार सब कथन निर्दोष है ।' 

किन्तु आचार्य जयसेन यहाँ भी अभेद रत्नत्रयलक्षण तिविकल्प समाधिकालमे नौ पदार्थों- 
को अभूतार्थ कहते हैं। उसो परम समाधिकालमे नो पदार्थोंमे शुद्ध निश्चयनयसे एक शुद्धात्मा 
ही प्रकाशित होता है, प्रतीत होता है अनुभूत होता है। वह अनुभूति प्रतोति शुद्ध आत्माकी 
उपलब्धि है वही निरचय सम्यक्त्व है। 

यह ध्यानमें रखना चाहिए कि कुन्दकुन्द और उनके व्याख्याकार अमुतचन्द्र केवल सम्यक्त्व 
सामानन्‍्यका स्वरूप कहते हैं । उसके साथ निश्चय या व्यवहार पद नही लगाते । 


इन दोनो टोकाकारोके कथनोमे यहाँ जो अन्तर पड़ता है उसका समाधान ब्रह्मदेवकी 
परमात्मप्रकाश (२।१७) की टीकासे होता है। उसे आगे दिया जाता है-- 

'सम्यक्त्व दो प्रकारका है--सराग सम्यकत्व और बीतराग सम्यकत्व । प्रशम संवेग अनुकम्पा 
आस्तिक्यकी अभिव्यक्ति जिसका लक्षण है वह सराग सम्यक्त्व है। वही व्यवहार सम्यक्त्व है। 
उस्तके विषयभूत परद्रव्य हैं | वीतराग सम्पक्त्वका लक्षण निज शुद्धात्माकी अनुभूति है वह वीतराग 
चारित्रका अविनाभावी है। उसे ही निएबय सम्यकत्व कहते हैं। यहाँ प्रभाकर भट्ट पूछते हैं--आपने 


श्ड लघुतश्चस्कोट 


पहले अनेक बार कहा है कि अपनो शुद्ध आत्मा ही उपादेय है इस प्रकारकी रुचिरूप निश्चय 
सम्यकत्व होता है। यहाँ आप वीतराग चारित्रके अविनाभावीको निश्चय सम्यक्त्व कहते हैं । 
यह तो पूर्वापर विरोध है; क्योंकि अपनी शुद्ध आत्मा ही उपादेय है। इस प्रकारकी रुचिरूप 
निशचय सम्यक्त्व गृहस्थ अवस्थामे तीथैकर परमदेव आदि के होता है। किन्तु उनके वीतराग 
चारित्र नही है, अत. परस्पर विरोध है । इसका उत्तर देते हैं--उनके शुद्ध आत्मा उपादेय है ऐसी 
भावनारूप निश्चय सम्यक्त्व तो है किन्तु चारित्र मोहके उदयसे स्थिरता नहीं है। शुद्धात्मभावनासे 
च्युत होनेपर भी भरतादि निर्दोष परमात्मा अरहन्त सिद्धोका गुणस्तवन आदि करते है उनके 
चरित पुराण आदि सुनते हैं। उनके आराधक आचार्य उपाध्याय साधुओंको दान पूजा आदि करते 
हैं। अतः शुभरागके योगसे सराग सम्यग्दृष्टि कहाते हैं। उनके सम्पक्त्वको जो निश्चय सम्यक्त्व 
कहते हैं वह परम्परासे वोतराग चारित्रके अविनाभावी निश्चय सम्पक्त्वका कारण होनेसे कहते 
है। वास्तवसे तो वह सराग सम्यक्त्व नामक व्यवहार सम्यक्त्व ही है।” द्रव्यसंग्रहकों टीकामे 
'जीवादिसहृहण सम्मत' का व्याख्यान करते हुए ब्रह्मदेवजीने कहा है--वीतराग प्रणीत णुद्ध 
जीवादि तत्त्वके विषयमे चल मलिन अवगाढ रहित रूपसे जो श्रद्धान अर्थात्‌ रुचि है, निश्चय 
अर्थात्‌ यही है और इसी प्रकार है इसी प्रकारकी निश्चय बुद्धि है वह सम्यग्दर्शन है। वह 
सम्यग्दर्शंन अभेदनयसे आत्मस्वरूप है--आत्माका परिणाम है ।' 

प० राजमल्लने अपनी पस्चाध्यायी अमृतचन्द्रजेकी टीकाओके आधारपर ही बनाई है 
ओर इसीसे उसे अमृतचन्द्रकी रचना भी समझ लिया गया था । उसके उत्त रा्धमे सम्यक्त्वका बडा 
विशद पाण्डित्यपूर्ण वर्णन है। वह सम्यक्त्वको स्वानुभूतिमूलक ही मानते है। अमृतचन्द्रजी भी 
यही कहते हैं। आत्माका परिणामरूप सम्यर्दद्ंन द्रव्यान्तरसे भिन्‍त आत्माकी झलकके विना कैसे 
हो सकता है ? 

जयसेनाचार्यने भी गाथा ३२० की अपनी टीकामे इसे स्वीकार किया है। लिखा है-- 

“जब कालादि लब्धिवश भव्यत्व शक्तिकी व्यक्ति होती है तब यह जीव सहज शुद्ध परिणा- 
सिकभाव लक्षणरूप निज परमात्म द्रव्यके सम्यक्‌ श्रद्धान ज्ञान और अनुचरण पर्यायसे परिणमन 
करता है। इस परिणमनकोी आगम भाषामे औपशमिक क्षायिक या क्षायोपश्मिक भाव कहते है । 
अध्यात्मकी भाषामे शुद्ध आत्माके अभिमुख परिणाम, शुद्धोपयोग इत्यादि कहते है ।' जयसेनाचार्य- 
के अनुसार चनुथथ गुणस्थानमे भी शुद्धोपपोग होता है, किन्तु उस शुद्धोपयोगका अथ शुद्ध उपयोग 
न होकर शुद्धकी ओर उपयोग होता है। शुद्धक्ी ओर उपयोग शुद्धवयका अवलम्बन लिए 
विना नही हो सकता; क्योंकि व्यवहारनयसे तो आत्माके रिले मिले अशुद्ध स्वरूपका ही दर्शन 
होता हैं। इसीसे आगे समयसारमे शुद्धनयका लक्षण कहा है। जो आत्माको द्रव्यकर्म नोकमंसे 
अस्पृष्ट, नर नारक आदि पर्यायोमे एकरूप, अवस्थित, भेद रहित, असयुक्त देखता है वह शुद्धनय 
है। इस शुद्धनयके विषयभूत आत्माकी श्रद्धाके बिना सम्यक्त्व नही हो सकता । कुछ विद्वानोको 
भी यह भ्रम है कि शुद्ध आत्माकी श्रद्धा मुनिको ही होती है। किन्तु यह ठीक नहीं है। 

समयसारके निर्जराधिकारमे सम्परदुष्टीका विशेष वर्णन है। गाथा १०३ में उसके उप- 
भोगको निर्जराका कारण कहा है । इसकी टीकामे अमृतचन्द्रजीने कहा है-- 

“विरागीका उपभोग निर्जराके लिए होता है। और भिश्यादृष्टिके रागादि भावोके सद्भावसे 
चेतन अचेतन द्रव्यका उपभोग बन्धके नि्मित्त ही होता है ।' 


भ्रस्तत्वना र्ष 


यहाँ यह ध्यानभें रखना चाहिए कि सम्यस्दृष्टिके विपक्षमे मिथ्यादृष्टिका निर्देश है। 
जयसेनने भी ऐसा ही अर्थ किया है--मिथ्यादृष्टि जीवके राग द्वेष मोहका सद्भाव होनेसे बन्धका 
कारण है। सम्यर्दृष्टि जीवके रागद्वेंष भोहका अभाव होनेसे समस्त भोग भी भिर्जराका कारण 
गोता है ! 
हि आगे शिष्य प्रश्न करता है--राग द्वेष भोहके अभाव होनेपर निजंराका कारण कहा है। 
सम्यरदृष्टिके तो रागादि है तब नि्जेराका कारण केसे है ? इसका उत्तर देते हुए जयसेनाचार्य॑ 
लिखते हैं 'इस ग्रन्थमे वास्तविक रूपमे वीत्तराग सम्पर्दृष्टिका ग्रहण है जो चतुर्थ गुणस्थानवर्ती 
सराग सम्यग्दुष्टि है उसका गोणरूपसे ग्रहण है। मिथ्यादुष्टिसे असंयत सम्यरदुृष्टिके अनन्तानु- 
बन्धी क्रोध मान माया लोभ और समिथ्यात्वके उदयसे उत्पन्न रागादि नही है। श्रावकके अप्रत्या- 
ख्यान क्रोध मान माया लोभ जनित रागादि नही है। तथा सम्यग्दृष्टिके संवरपूर्वक निजेरा होती 
है और भिथ्याहष्टिके बन्धपूंक निर्जरा होती है। इस कारणसे मिथ्यादृष्टिकी अपेक्षा सम्यर्दृष्टि 
अबन्धक है ।' 

गाथा १७३-१७६ की टीकामें भी जयसेनाचाय॑ने विस्तारसे उक्त बातको कहा हैँ । 

भाषा टीकाकार जयचन्दजीने लिखा है कि यहाँ मिथ्यात्व सहित अनन्तानुबन्धीका राग 
प्रधान है। मिथ्यात्वके बिना चारित्रमोहसम्बन्धी उदयके परिणामकों यहाँ राग नहीं कहा। 
इसलिए अमृतचन्द्रजीने सम्यग्दृष्टिके ज्ञान वेराग्य शक्तिका अवश्य होना कहा है । अमृतचन्द्रजीके 
कथनको दृष्टिमे रखते हुए प० जयचन्दजीका कथन सम्यक्‌ प्रतीत होता हूँ, क्योंकि आचार्य 
कुन्दकुन्दने भी सम्यग्दर्शनसे भ्रष्टको ही भ्रष्ट कहा हें। समयसार भी उसीकी पुष्टि करता है । 

गाथा ७ मे जो ज्ञानीके दर्शन ज्ञान चारित्रका निषेघ करके उसे शुद्ध ज्ञायक कहा है उससे 
जानकी प्रधानताका सूत्रपात होता है। और वह पूरे समयसारमे अनुस्यूत होता हुआ अन्तिम 
स्वंविशुद्ध ज्ञानाधिका रमे ही समाप्त होता है। समयसारका ज्ञानी सम्यर्दृष्टि हे उसका श्रावक 
या मुनि होना आवश्यक नही हैँ । यद्यपि वही ब्रतादि धारण करके श्रावक और मुनि होता हे । 
गा० १५१-१५३ इसपर प्रकाश डालती हैं । गाथा १५१ में कहा है परमार्थ अथवा आत्मा समय हूं, 
शुद्ध हैँ, केवली हे, मुनि है, ज्ञानी है । उसमें स्थित मुनि निर्वाण प्राप्त करते है, किन्तु जो पर- 
मार्थभूत आत्माके ज्ञानसे शून्य है और तप ब्रत करते है उन्हे स्वज्ञ बालतप बालब्रत कहते हैं | 

आगे कहा हे--जो परमार्थसे बाह्य है वे अज्ञानवश पुण्यकी इच्छा करते है। यद्यपि पुण्य 
संसारका कारण है, किन्तु वे मोक्षका कारण जो आत्मा हूँ उसे नही जानते । अमृतचन्द्रजीने अपनी 
टीकामे इसे खूब स्पष्ट किया हें । 

समयसारकी गाथाओमे निबद्ध अध्यात्मके रहस्यके खोलनेका श्रेय अमृतचन्द्रजीको ही 
हैं। उन्होंने जो कुछ प्रतिफलित किया है उसीके आधार पर किया हैे। कर्ताकर्माधिकार 
समयसा रका सारभूत है। जो आत्माको पौद्गलिक कर्मोका कर्त्ता और भोक्‍ता मानते है वे मिथ्या- 
हृष्टि हैं। एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कर्त्ता भोक्‍ता नही हो सकता। अमृतचन्द्रजीने अपने व्याप्य- 
व्यापकता' आदि कलदाके हारा उसे खूब प्रस्पष्ट किया हैं। यह कलश माथा ७५ को टोकामे हें 
जिसमें ज्ञानोका स्वरूप कहा है । 

जीव ओर पुद्गलके परिणामोंमे परस्परमे निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्धमात्र है तथापि कर्ता 
कम॑ भाव नहीं है । 

४ 
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इस प्रकरणमें आचाय॑ कुन्दकुन्दने निश्वयनय और व्यवहार नयके पक्षोंकोी स्पष्ट करके कहा 
है कि समयसार पक्षातिक्रान्त हे। इस गाथा १४२ को स्पष्ट करनेके छिए अमृतचन्द्रजीने जो 
कलश रचे हैं उनमें अमृत भर दिया हे। व्यवहार था निश्चयका पक्ष लेकर व्यर्थ ही परस्परमें 
झगश्ते है । दोनों समकक्ष नहीं हो सकते । व्यवहार असत्याथे है, किन्तु सवंथा असत्याथथं नही है। 
जीवाजीवाधिकारमें इसे स्पष्ट किया है। किन्तु जैसे व्यवहार हेय हे वेसे शुद्धनय हेय नहीं हैं 
यद्यपि अन्तमे वह भी छूट जाता है। अमृतचन्द्रजीने कहा है-- 

'इदमेवात्र तात्पय हेयः शुद्धनयो न हि। 
नास्ति बन्धस्तदत्यागात्‌ तत्त्यागादु बन्ध एवं हि ॥।* 

यहाँ यही तात्पयं है कि शुद्धनध हेय नही है, क्योंकि शुद्धनयमें स्थित रहनेसे कर्मंबन्ध 
नही होता । किन्तु उसे छोड़ देनेसे बन्ध अवश्य होता हैं । 

निर्जराधिकारमें अमृतचन्द्रजीने अपनेको सम्यग्दृष्टि मानकर अबन्धक माननेवालोंको 
कलश १३७ द्वारा अच्छी फटकार दी हे--इसी निर्जंराधिकारमे आचार्य कुन्कुन्दने गाथा २०१- 
२०२ मे कहा हे--'जिस जीवके रागादिका लेक्षमात्र भी पाया जाता है वह सर्व आगमोका ज्ञाता 
होने पर भी आत्माको नही जानता। आत्माको नही जानते हुए वह अनात्माको भी नही जानता । 
इस तरह जो जीव-अजीवको नही जानता वह सम्यग्दृष्टि केसे हो सकता हे । 

इसकी टीकामे अमृतचन्द्रजीने रागादिका अर्थ अज्ञानमय भाव किया हे। उसीको लेकर 
प० जयचन्द्रजीने अपनी टीकामे जो भावाथ दिया हे उसे नीचे उद्धुत करते है-- 

'यहाँ राग कहनेसे अज्ञानमय राग द्वेष मोह भाव लिये गये है। उसमे भी अज्ञानमय कहने 
से मिथ्यात्व अनन्तानुबन्धीसे हुए रागादि समझना । मिथ्यात्वके बिना चारित्र मोहके उदयका 
राग' नही लेना । क्योकि अविरत सम्यर्दुष्टि आदिके चारित्रमोहके उदय-सम्बन्धी राग है। वह 
ज्ञानसहित है, उसको रोगके समान जानता है, उस राग के साथ राग नही है, कर्मोंदयसि जो राग 
हुआ है उसे मेटना चाहता है। ओर जो रागका लेशमात्र उसके नही कहा, सो ज्ञानीके अशुभ राग 
तो अत्यन्त गौण है, परन्तु शुभराग होता है। उस शुभ रागको अच्छा समझ लेशमात्र भी उस रागसे 
राग करे तो सर्वश्ञास्त्र भी पढ लिये, मुनि भी होकर व्यवहारचारित्र भी पाले तो भी ऐसा समझना 
चाहिए कि उसने अपने आत्माका परमाथंस्वरूप नही जाना, कर्मोदयजन्तित भावकों ही अच्छा 
समझा है उसीसे अपना मोक्ष होना मानता है। ऐसा माननेसे अज्ञानी है अपने और परके पर- 
मार्थ रूपको नही जाना। तब, जीव अजीव पदार्थंका ही परमार्थ स्वरूप नही जाना और जब 
जीव अजीवको ही नही जाना तब केसा सम्यग्दृष्टि |” 

जयसेनाचायने तो अपनी टीकामे पूर्वोक्त कधन ही दोहराया है कि इस ग्रन्थमे पथ्चम 
गुणस्थानसे ऊपरके गुणस्थानवर्ती वीतराग सम्यग्दृष्टियोका मुख्य रूपसे ग्रहण है । आदि । 

इसी निर्जराधिकारमे कहा है कि ज्ञानी आगामी भोगोकी इच्छा नहीं करता। इसी 
प्रसगको लेकर अमृतचन्द्रजीने कलश १५३ मे कहा है कि जो फलकी इच्छा न करके कर्म करता 
है वह कर्म नही करता । उनके इस कधनमे गीताके कर्मण्येवाधिकारस्ते मा फलेषु कदाचन' की 
झलक दृष्टिगीचर होती है। किन्तु है दोनोमे बहुत अन्तर । गीताधमंके अनुसार तो कमंका फल 

भगवानक्रे हाथमे है इसलिये कर्तासे फछकी इच्छा न करनेको कहा जाता है। किन्तु जेनधर्ममे 
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ऐसा नहीं है। ऐसी स्थितिमें सम्परदृष्टि ज्ञानी फलकी दृष्छाकों भी फल प्राप्तिमें बाधा मानकर 
फलकी इच्छा नहीं करता । इच्छा करनेसे बन्ध है और न करनेसे निर्जरा है। 

पृष्यपापाधिकारमें कलश १०७ में अमृतचन्द्र कहते हैं कि मोक्षार्थीकों समस्त कर्म ही 
त्याज्य हैं तब पुण्य और पापकी बात क्या हे अर्थात्‌ पाप कर्मकी तरह पुण्य कर्म भी त्याज्य हैं । 

इस परसे यह दांका उत्पन्त होती है कि अविरत सम्यग्दुष्टि आदिके जब तक कमेका उदय 
रहता है तब तक ज्ञान मोक्षका कारण कैसे हो सकता है? इस परसे अमृतचन्द्र जी ने आगेके करूश 
के हारा ज्ञान और कर्मके एक साथ रहनेके सम्बन्धमें कहा है-- 

जब तब कर्मका उदय है और ज्ञानकी सम्यक्‌ कर्म विरति नही है तब तक कर्म और ज्ञान 
का समुच्चय भी कहा है। इसमे कुछ भी हानि नहीं है। किन्तु यहाँ भी विशेषता यह है कि 
कमंके उदयकी बलवत्तासे आत्माके वशके विना जो कर्म उदयमे आता है वह तो बन्धके ही लिये 
है ओर मोक्षके लिये तो एक परम ज्ञान हो है।! 

आगे वे कर्म ओर ज्ञानका नय विभाग दिखलाते हुए कहते हैं--जो कर्मनयके अवलम्बनमे 
तत्पर हैं अर्थात्‌ उसीके पक्षपाती हैं वे भी डूबते है। और जो ज्ञानकों तो जानते नही किन्तु 
ज्ञाननयके पक्षपाती हैं और क्रियाकाण्डको छोड़ स्वच्छन्द हो अपने स्वरूपमे उद्यम करनेमे मन्द हैं 
वे भी डूबते है। किन्तु जो स्वय ज्ञानरूप हुए कर्मको भी नहीं करते और प्रमादके वद्य भी नहीं 
होते वे सब लोकके ऊपर तैरते हैं । 

यहाँ कर्मतय और ज्ञाननयका विभाग और दोनोंका समीकरण अमृतचन्द्र जीकी अपूर्व देन 
है। मुमुक्षुमे ये दोनो धाराएँ चलतो हैं। मुमुक्षु ब्रतादि भी पालता है, नित्य कृत्य करता है किस्तु 
अन्तरात्मामे संखूग्न रहता है, न प्रमादी होता है ओर न व्यवहार दर्शन ज्ञान चारित्रके क्रियाकाण्ड 
को निरथ्थंक जान छोड देता है। तथा न ज्ञान स्वरूप आत्माको जाने विना व्यवहार दर्शन ज्ञान 
चारित्रके क्रियाकाण्डको ही मोक्षका कारण जान उसमे ही रूगा रहता है। ऐसी स्थिति ही 
मोक्षकी ओर जानेमे सहायक होती है । 

कर्ता कम अधिकारकी गाथा १४४ मे कुन्दकुन्द स्वामीने कहा है--यह जो सबेतय पक्षोसे 
रहित समयसार है, यही सम्पस्दर्शन सम्परज्ञान नाम पाता है। इसकी टीकामे अमृतचन्द्र जी इसे 
स्पष्ट करते हुए कहते है-- 

प्रथम ही श्रुतज्ञानके अबलम्बनसे ज्ञान स्वभाव आत्माका निश्चय करो। पीछे भात्माकी 
स्थातिके लिये परपदार्थोकी रख्थातिके कारण सब इन्द्रिय और मनोजन्य ज्ञानोंको तिरस्कृत करके 
मतिज्ञानकों आत्माभिमुख” करो। तथा नाना प्रकारके नयपक्षोंके अवलम्बनसे उत्पन्न विकल्पों 
के द्वारा व्याकुल श्र्‌ तज्ञान बुद्धि को भी तिरस्कृत करके श्रुतज्ञानको भी आत्माभिमुख करो तब 
अत्यन्त निविकल्प होकर विज्ञानधन परमात्मस्वरूप समयसारका ही अनुभव करते हुए आत्मा 
सम्यक प्रकारसे देखा जाना जाता है। अतः वही सम्यर्दर्शन है । 

इसीसे आगे कर्त्ता कम अधिकारको समाप्त करते हुए करनेरूप क्रिया और जाननेरूप 
क्रियामे भेद कहा है--जो कर्ता है वह ज्ञाता नही है और जो ज्ञाता है वह कर्त्ता नही है। इसका 
अभिप्राय यह है कि सम्यरदुष्टिके पर द्रव्यके स्वामित्वरूप कतंत्वका अभिप्राय नहीं है। उसकी 
स्थिति उस सेवकके जेसी है जो स्वामित्वके अभावमें व्यापार करता हुआ भी उसके हानि- 
लाभका जिम्मेदार नही है। यही स्थिति ज्ञानीको होती है। जानी सम्यग्दृष्टि ही होता है और 
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सम्यग्दृष्टि ज्ञानी ही होता है। इसीसे सम्यग्दर्शनके होने पर ही ज्ञात और चारित्र सम्यक्‌ होते 
हैं । तथा भेद ज्ञानके विना सम्यग्दर्शन नही होता । और भेद ज्ञानके लिए वस्तु स्वरूपका सांगो- 
पाग ज्ञान होना आवश्यक है। चारित्र धारण करनेसे वस्तु तत्वका ज्ञान नही होता । हाँ, उमर ज्ञान 
जन्य आत्मस्थितिमें दृढ़ता और स्थिरता आती है। किन्तु यदि बह नहीं है तो आत्मश्रद्धा ही 
नही है अतः समयसार सम्यक्त्ब प्राप्त करने की कुंजी है । 
अमृतचन्द्र जी के ग्रन्थरत्न 

अमृतचन्द्रजीके दो ग्रन्थरत्न सर्वप्रसिद्ध है--तत्त्वार्थंथार और पुरुषार्थसिद्धयुपाय । 
१. तत्याधंधार 

जैसा इसके नामसे प्रकट है यह तत्त्वार्थसृत्रका साररूप है। इसे अमुतचन्द्रजीने संस्कृतके 
अनुष्टुप छन्‍्दमे रचा है । 

इसमे आठ अधिकार है। प्रथम अधिकारमे तत्त्वार्थसृत्रके अनुसार मोक्षका मार्ग, सात 
तत्त्वार्थ, निक्षेप, प्रमाण और नयोका वर्णन है। दूसरे अधिकारमे औपशमिक आदि पाच भावोका 
वर्णन करके जीवका वर्णन करते हुए चौदह गुणस्थान, चौदह जीवसमास, छह पर्याष्तिया, दस प्राण, 
चोदह मार्गगणाका भी कथन है जो तत्त्वार्थसृत्रमे नही है। इन्द्रियोका वर्णन करते हुए इन्द्रियोंके 
आकार, पृथिवीकायिक आदि जीवोका आकार, उनके भेद, योगके पन्द्रह भेद, आदिका कथन है 
तथा चौरासी लाख योनि, उनके कुल, तियंञ्चो और मनुष्योकी उत्कृष्ट आयु, नारकियों और 
देवोंकी आयु, शरीरको ऊचाई, तियंअचोकी अवगाहना, नरकमे जानेवाले जीव, नरकोसे निकले 
जीव, आदि बहुत वर्णन है जो तत्त्वार्थसूत्रकी टीका तत्त्वार्थवातिकमे है। तत्त्वाथंसूत्रके तीसरे 
चौथे अध्यायका वर्णन भी इसी अधिकारमे है। अन्तमे कहा है जो अन्य छह तत्त्वोके साथ जीव 
तत्वकी श्रद्धा करता है, जानता है और उपेक्षा करके चारित्र धारण करता है वह निर्वाणको 
प्राप्त करता है । 

तीसरे अधिकारमें तत्त्वाथंसूत्रके पाँचवें अधिकारकी तरह अजीवततत्त्वका वर्णन है। चतुर्थ 
अधिकारमे आसत्रव _तत्वका वर्णन है। इसमे तत्त्वाथंके छठे और सातवें अध्याय समाविष्ट है। 
पाँच ब्रतो और उनके अतिचारोका वर्णन इसी अधिकारमें किया है। पञुचम अधिकारमे बन्ध- 
तत्वका, छठेमे संवरतत्त्वका, सातवेंमे निर्ज रातत्वका और आठवेंमें मोक्षतत्वका वर्णन है। इसमे 
भी तत्त्वा्थसूत्रसे विशेष कथन है। अकलंकदेवके तत्त्वाथवातिकका विद्योष प्रभाव है। उसके 
अन्तमे उद्धत कारिकाओमे से कोई कोई मूलमे सम्मिलत कर ली गई हैं । 

उपसहारमे निश्चय मोक्षमार्ग और व्यवहार मोक्षमार्गका कथन करते हुए दोनोमे साध्य 
साधनभत्व बतलाया है ! 

व्यवहारी मुनि और निश्चयमुनिका स्वरूप कहा है, अन्तमे कहा है--पर्यायाथिकनयकी 
अपेक्षा मोक्षमार्ग सम्यर्दशंत सम्येग्याज्ञान सम्यक्चारित्ररूप है। और द्रव्याथिक नयकी अपेक्षा एक 
बद्वितीय ज्ञाता आत्मा ही मोक्षमार्ग है। 
२, पुरुषायंसिद्धज्ञपाय 

अमृतचन्द्रजीका दूसरा ग्रन्थ पुरुषा्थंसिद्धभुपाय नामक है। यह एक श्रावकाचार है, किल्तु 
इसे नाम दिया है-- 


प्रस्तावना रथ 


पुरुषार्थ ओर मोक्षकी सिद्धिका उपाय । इसमें श्रावकघर्मके व्यावहारिक रूपका ही कथन 
है। किन्तु उसके प्रारम्भमें जो कथन है वह आचा रशास्त्रकी दृष्टिसे बहुत महत्त्वपूर्ण है। 
इसके प्रारम्भमें भी केवलज्ञान ज्योतिको और अनेकान्तको नमस्कार करके परमागमका आलोचत 
करके पुरुषाथ॑सिद्धयुधायकी कहुनेकी प्रतिज्ञा की है। फिर कहा है--मुख्य कथन ओर उपचार 
कथनसे जिन्होंने शिष्योंके अज्ञानको दूर करनेवाले तथा निरवचय और व्यवहारके ज्ञाता ही जगतमे 
धर्मत्रीर्थंका प्रवतंन करते हैं । मुनीइ्वर अनजानको समझानेके लिये ही अभूतार्थ व्यवहारका कथन 
करते हैँ। जो केवल व्यवहारको ही जानता है वहु उपदेश का पात्र नहीं है । जेसे जिसने सिह 
नही देखा उसे विछावके समात सिंह होता है यह कहने पर विलावको सिंह मान बैठता है वेसे ही 
निश्चयको न जाननेवाला व्यवहारकों ही निश्चय मान छेता है जो व्यवहार और निशरचयको 
जानकर तत्त्वरूपसे निष्पत्र रहता है वही जपदेशका सम्पूर्ण फल प्राप्त करता है। 

इतना आवश्यक कथन करनेके पहदचात्‌ वे पुरुषा्थंसिद्धयुपाय नामकी ओर आते हैं । 
कहते हैं-- 

यह पुरुष चेतन्यस्वरूप है, स्पर्श रस गन्ध बर्णसे रहित हे, अपने गणपर्यायसे सहित है 
और उत्पादव्ययध्रौव्यरूप है। यह पुरुष नित्य होते हुए भी परिणमनश्नील है तथा अपने परि- 
णामोंका कर्ता भोक्‍ता है। जब वह समस्त विभावपर्यायोंसे रहित होकर अचल चेतन्यको प्राप्त 
होता है तब वहू सम्यक्‌ पुरुषार्थ सिद्धिको पाकर कृतकृत्य हो जाता है । 

इसके पश्चात्‌ जीव करमंसे केसे बद्ध होता है यह कथन है | कहा है --जीवके द्वारा किये गये 
रागादिरूप परिणामोका निमित्त पाकर अन्य पुदूगल स्वप ही कर्मरूपमे परिणत हो जाते है। 
और जीव स्वय ही अपने परिणामोकों करता है उसमे पौदुगलिक कर्म निमित्तमाञ्न होते है। 
इस प्रकार यह जीव कमंक्ृत भावोंसे असमाहित हूं।ते हुए भी अज्ञानी जनोंको तद्रूप प्रतिभासित 
होता है । यह प्रतिभास ही ससारका बीज है। इस विपरीत अभिनिवेशको दूर करके और अपने 
आत्मस्वरूपका भले प्रकार निश्चय करके उससे विचलित न होना ही पृरुषार्थंकी सिद्धिका 
उपाय है । 

श्रावकाचा रके प्रारम्भभे इस प्रकार आधारभूत लिखनेसे ग्रन्थकारका यह अभिप्राय 
घोषित होता है कि तत्त्वोकी श्रद्धामें जीव ओर कमंके सम्बन्धकी यथाथे स्थितिका बोध आवश्यक 
है। प्रययः सभीकी यह परम्परागत धारणा है कि कर्म ही जीवको बाँधे हुए हैं जीव ही पुद्गलोको 
कमंरूप परिणमाता है। यही सब मिथ्या अभिनिवेश है। उसे दूर करके आत्मतत्त्व विनिशचय 
करनेसे ही सम्यग्दर्शन होता है। 

सम्यक्चारित्रका बर्णन करते हुए अहिसाका वर्णन बहुत ही महत्त्वपूर्ण है जो अन्यत्र नही 
पाया जाता । एक बात विशेष है पॉँच अणुक्रतोंका कथन करनेके पदचात्‌ रात्रि भोजन त्यागका 
वर्णन है । अन्य श्रावकाचा रोमे अहिसाणुब्रतके अन्तर्गत ही इसका वर्णन पाया जाता है। 

दूसरी विशेषता यह है ब्रत और शीऊोके अतिचारोका वर्णंत करनेके पदचात्‌ बारह तप, 
छह आवश्यक समिति" दस धमं, बाईस परीषहजय, जो मुनि आचारमे आते हैं उनका भी यथा- 
शक्ति सेवन करनेका उपदेश श्रावकोंके लिये दिया है । 

अन्तमें कहा है कि मोक्षके इच्छुक गृहस्थकी एकदेश रत्नत्रय भी प्रतिसमय पाछतन करना 


३० लघुतत्वस्फोट 


चाहिए। किन्तु एकदेश रत्नश्रयका पालन करते हुए जो कर्मबन्ध होता है वह विपक्षी रागझृत है 
रत्नत्रयक्ृत नही है, क्योंकि जो मोक्षका कारण होता है वह बन्धका कारण नहीं होता । आगे 
इसी का समथेत करते हुए लिखा है-- 
6 *रत्नत्रयमेतत हेतुनिर्वाणस्येव भवति नान्यस्य। 
आख्रवति यत्तु पुण्यं शुभोपयोगोध्यमपराध्षः ।' 


अर्थ--यह रत्नत्रय मोक्षका ही कारण है बन्धका कारण नही है। इसका पालन करते हुए 
जो पुण्प कमंका आख्रव होता है वह तो शुभोपयोगका अपराध है । 

जैसे समयसारमें ज्ञाननय और कमनयकी धारामें ज्ञाननवसे मोक्ष और कमनयसे बन्ध 
कहा है उसी प्रकार यहाँ पर भी अशकल्पनाके द्वारा जितने अंशमें सम्यग्दर्शन ज्ञान चारित्र है 
उतने अंशमे बन्ध नही है और जितने अंशमे राग है उतने अंशमे बन्ध कहा है । ने 

इस प्रकार अमृतचन्द्रजीका यह श्रावकाचार भी यथार्थमें पुरुषार्थंसिद्धिका उपाय है। इसमें 
जो विशेषताएँ बे अन्य श्रावकाचा रोंमे नही है । 


लघुतवस्फोट 


लघुतत्त्वस्फोट नामका एक नवीन महत्त्वपूर्ण ग्रन्थ अभी प्रकाशमे आया है । इसकी प्राप्ति 
भगवान्‌ महावोर के परच्चीस सोबें निर्वाण वर्ष के शुभ अवसर पर अहमदाबादके एक इवेताम्बर 
भण्डा रसे इवेताम्बर मुनि पुण्यविजयजीको हुई थी। उतसे ही कैलीफोनिया विश्वविद्यालयमें बौद्ध 
शिक्षण के प्राध्यापक पद्मनाभ जैनको प्राप्त हुईं। वह इसका अंग्रेजीमें अनुवाद करना चाहते थे । 
उन्हीसे कारजा गुरुकुलके सचालक ब्व० पं० माणिकचन्द्रजी चबरेको प्राप्त हुई। उसका हिन्दीमें 
अनुवाद डॉ० पं० पन्‍नाछालजी साहित्याचायने किया। उसका बाचन प० पन्‍तालालजी, प० दर- 
वारीछालजी कोठिया, प० माणिकचन्दजी चवरे और मेरी उपस्थितिमे सबने मिलकर किया | 
उसीके आधार पर प्रो० प्चनाभ जैनने अंग्रेजी अनुवाद किया जो लालभाई दलूपतभाई भारतीय 
संस्कृति विद्यामन्दिर अहमदाबादसे मार्च ७८ में प्रकाशित हुआ । 
इस ग्रन्थसे भी अमृतचन्द्रजीके सम्बन्धमे कोई जानकारी प्राप्त नही होती । इसकी अन्तिम 
सन्धिमे अमृतचन्द्र सूरि नाम आता है। तथा समाप्तिके पश्चात्‌ प्रथम पद्यमें अमृतचन्द्र कवोन्द्र 
नाम आता है। यहाँ कवीन्द्र विशेषण नवीन है जो अन्यत्र नहीं पाया जाता। यो तो समयसार 
कलशके पद्मोंकी रचनामें उनके कवीनद्रत्वकी स्पष्ट झलक मिलती है किन्तु लघुतत्वस्फीोटकी 
रचना तो उनके कवीन्द्रत्वको उजागर करती है। जैवदर्शन और अध्यात्मसे ओतप्रोत यह स्तुति- 
काव्य कमसे कम जैन वाद्भमयमे तो अतुलनीय हैं। इसके श्रुतिमधुर किन्तु गहन अध्यात्मसे परि- 
पूर्ण पद्योंमि एक काव्यके सभी गुण परिपूर्ण है। भाषा, भाव, छन्‍्द, अलकार सभी पर कविका 
असाधारण अधिकार है जैसा कि आगेकी चर्चासे प्रकट होगा । इसमें दो पद्य ऐसे है जो रामयसार 
कलगमे भी पाये जाते है | अत' कुन्दकुन्दके टीकाकार अमृतचन्द्रकी ही रचना होनेमे कोइ सन्देह 


नही है। 
प्रन्‍्थ नाम 
इस ग्रन्थका नाम लघुतत्त्वस्फोट है तथा दूसरा नाम शक्तिम (भ) णित कोश है। इसकी 
अन्तिम सन्धिमे कहा है-- 


प्रस्तावता ३१ 


इत्यमृतचन्द्रत्री्णा कृति: शक्तिम (भ) णितकोशों नाम रलघुतत्वस्फोट' समाप्त: । 
इस सन्धिमें शक्तिगणितकोश और रूघुतत्वस्फोटके बीचमें नाम शब्द पड़ा है। इसका 
बे होता है शक्तिमणितकोश नामक लूघुतस्वस्फोट समाप्त हुआ । यह नाम अन्तिम पद्ममे भी 
आया है-- 
'आस्वादयत्वमृतचन्द्र कवीन्द्र. एव 
दृष्यनू बहुनि सणितानि मुहुः स्वशक्ते:” 
मूल प्रतिमे मणित पाठ है। जिसका अर्थ मणियोंसे जडा हुआ होता है और भणितका अथ॑ 
कहा हुआ होता है । 
पुरुषा्थसिद्धयुपायका अन्तिम सन्धि वाक्य है-- 
“'इति श्रीमदमृतचन्द्रसू रीणां कृति: पुर्षाथंसिद्धयुपायोष्परनाम जिनपभ्रवचनरहस्यकोशः समाष्त । 
इसमे भी मूल नाम प्रथम है अपर नाम बादमे है। यहाँ नामके साथ अपर शब्द छूट गया 
है यह भी सम्भव है। अमृतचन्द्रने पुरुषार्थसिद्धथुपायके आरम्भमे ही इस नामका अर्थ किया है 
जैसे यहाँ अन्तमे किया है। अतः हमे तो ग्रन्थका नाम दाक्तिमणितकोश हो प्रतोत होता है। 
लघुतत्त्वस्फोट दूसरा नाम हो सकता है जिसका अर्थ होता है थोडेमे या श्रीघ्र तत्त्वका स्फोट- 
स्फुटन जिससे होता है। इसकी झलक अन्तिम पद्यक्रे व्युत्पतिमाप्तुमससा दिगसौ शिशूनाम्‌' अशमें 
मिलती ही है । किन्तु तीतरी स्तुतिके अन्तिम पद्यमें भी मिलती है-- 
दिव स्फुट स्वयमिन॑ ममचित्तकोशं प्रस्फोटय स्फुटय विश्वमशेषमेव ।' 


ग्रन्थ परिचय 

इस ग्रन्थमे पच्चीस-पच्चीस पद्मोंकी पच्चीस स्तुतियाँ है। यह ग्रन्थ आचार्य समन्तभद्गके 
वुहत्स्वयभूस्तोत्रकी तरह स्तुति ग्रन्थ है। वु० स्व० स्तो०मे भी विभिन्‍न छन्दों मे चौबीस त्ीर्थंकरो 
की चौबीस स्तुनियाँ है जितमे साधारणतया पॉच-पाँच पद्म है, किन्‍्ही मे कुछ अधिक है। विषय 
विशेषरूपसे दार्शनिक है, गुणवर्णन रूप भी है, स्तुति परक तो है ही । किन्तु यहाँ प्रथम स्तुतिमे 
तो चौबोसो तोर्थकरोकी स्तुति है, किन्तु आगे किसी भो तीर्थंकरका निर्देश नही है। मुख्यरूपसे 
आनज्योति, और अनेकास्तकी सरणिको लेकर ही विवेचन है। फिर भी कह्दी-कही स्वयंभूस्तोत्रका 
आभास प्रतीत होता है। बृ० स्प्त० स्तोत्रका प्रारम्भ ही स्वयभुवा शब्दसे होता है इसीसे उसका 
नाम स्वयंभूस्तोत्र प्रसिद्ध ,आ। यहाँ भी 'स्वायभुवं मह' पदसे प्रथम स्तुति प्रारम्भ होती हे । 

आचार्य समन्तभद्गने कुन्थुजितके स्तवनमे वाह्य तपको आध्या त्मक तपमे वृद्धि करनेवाला 
कहा है । इस ग्रन्थके १३०वें पद्ममे भी तपको अध्यात्म विशुद्धिको बढानेवाला कहा है। शीतलूनाथ- 
की स्तुतिमे समन्‍्तभद्रने कहा है अन्य तपस्वी सन्‍्तान, धन, परलछोक आदिकी तृष्णावश कम करते 
है किन्तु आप पुनर्जन्म, जरासे बचनेके लिये मन वचन कायको प्रवृत्तिका वारण करते है। लघु०मे 
भी १६१वें पद्यमे कहा है कि आपने रागरूपो दुष्ट रोगोका शोषण करके एक ज्ञान स्वभावमें 
लोनताको प्राप्त किया है। किन्तु रागरूपी ज्वरको अपनानेकी लालसा रखनेवाले अन्य देव विष 
तुल्य विषयोंको अपनाते है। युक्‍त्यतुशासनमें समन्तभद्र जितमतकों अन्य बादियोंके द्वारा अधुष्य 
कहते हैं । यहाँ भी ८बें स्तवनके २२वें पद्यमें ऐसा ही कहा है-- 


श्र लघुतस्वस्फोट 


अपृष्यमन्यनिखिले: प्रवादिंभिः--युक्‍त्य ० ६ इछोक 
जिन त्वदीयं मतसद्वितीयस्‌ । 
परेरधृष्य॑ जिन शासन ते--छघु० ८२२। 


4 /जस प्रकार समन्‍्तभद्रकी रचनाओंमें स्थाद्राद और अनेकान्तवादकी छटा छाई हुई है । 
अमृतचन्द्रजीके इस ग्रन्थमें भी वही स्थिति है, किन्तु एक दाहनिकमें और आधध्यात्मिकमें जो 
अन्तर हो सकता है वही अन्तर है। समनन्‍्तभद्रका अनेकान्तवाद वस्तुपरक है और अमृतचन्द्रका 
आत्मपरक ।/ 

समन्तभद्र भगवान्‌ ऋषभदेवको स्वयंभू कहते हैं किन्तु अमृतचन्द्र कहते हैं--मैं उस 
स्वायंभुव--स्वयं होनेवाले आत्मसम्बन्धी ज्ञान ज्योतिकी स्तुति करता हूँ जिससे आदिदेव भगवान्‌ 
स्वयंभू हुए । समन्तभद्र स्वयंभूको स्पष्ट नही करते । किन्तु अमृतचन्द्र लिखते है : 
स्वस्मे स्वतः स्‍्वः  स्वमिहैकभाव॑ 
स्वास्मितनू स्‍्वयें. पहयसि सुप्रसन्‍्नः । 


आप, अपने आपमे, अपने आपके लिये, अपने आपसे, अपने आपको, अपने आपके द्वारा 
देख रहे है । 
लघु०के १७वी स्तुतिमे आत्मामे अनेकान्तवादका विवेचन है। अस्तिका विवेचन करते 
हुए कहा है-- 
अस्तीति स्फुरति समन्‍्ततो विकल्पे स्पष्टाइसौ स्वयमनुभूतिरुल्लसन्ती । 
चित्तत्व विहितमिदं निजात्मनोच्चे: प्रव्यक्त वदति परात्मना निषिद्धम्‌ ॥८॥ 


अथे--सब ओरसे 'अस्ति” इस प्रकारका विकल्प स्फुरित होनेपर अपने आप प्रकट हुई यह 
स्पष्ट अनुभूति जहाँ इस चित्‌ तत्त्वको स्वस्वरूपसे बहतो है वहीपर परस्वरूपसे नास्ति रूप भी 
कहती है इसी प्रकार सब भंगोंका कथन किया है। 


१८वी स्तुतिमे भी अनेकान्तवादका विवेचन करते हुए कर्त्ता और कर्मके भेदाभेदका कथन 
किया है : 
जात॑ जात कारणभावेन गृहोत्वा जन्यं जन्य कार्यतया स्व परिणामस्‌ । 
सर्वोष्पि त्व कारणमेवास्पसि कार्य॑ शुद्धों भावः कारणकार्याविषयोधपि |!१७॥ 
कार्यरूपसे उत्पन्न हुआ प्रत्येक पदाथे कारणरूपसे अपने ही परिणामकों लेकर उत्पन्न 
हुआ है अतः आप कारण भी है और कार्य भी हैं। किन्तु शुद्धभाव कारण और काय॑का 
अविषय है। 
यह सब अध्यात्मविषयक चर्चा दर्शनशास्त्रमे नही है। अत ये स्तुतियाँ दार्शनिक विवे- 
चनसे ओत-प्रोत होते हुए भी आध्यात्मिक है। अध्यात्म और द्शनका समन्वय इसमे हैं । 


स्वयंभूस्तोत्रमे आचार्य समन्तभद्बने किसी-किसी स्तुतिके अन्तमें कामना व्यक्त की है, मुझे 
मोक्ष प्रदान करें या मेरे चित्तको पवित्र करें या आपको हम अमुक कारणोसे नमस्कार करते 
हैं। यधा-- 


प्रस्तावना ३३ 


पुमातु चेसो मम नाभिनन्दनो ! जिनः श्रियं मे भगवान्‌ विधतां | ममार्य देया: शिवतातिमुच्चैः 
इस तरह॒की प्रार्थना लघुतस्व०में कहीं भी नहीं है। प्रायः सर्वत्र स्वश्रूपकी भावना है। 
सथा--पाँचवीं स्तुतिके अन्तमें-- 
नितान्तमिद्धेन तपो विशेषितं तथा प्रमो मां ज्वलयस्व तेजसा । 
यथेव मां त्वां सकछ॑ चराचर प्रश्न्य विष्व॑ ज्वलयन्‌ ज्वलाम्यहम्‌ ॥२५॥ 
है प्रभो | मुझे तेजके द्वारा इस प्रकार प्रज्वलित करो, जिस प्रकार मैं अपने आपको और 
समस्त चराचर विश्वकों प्रज्वलित करता हुआ सब ओरसे प्रज्वलित होने लगूँ। 
सबसे अन्तिम स्तुतिके अन्तमे कहा है--- 
ज्ञानाग्नौ पुटपाक एबं घटतामत्यन्तमन्तर्बहिः 
प्रारब्धोद्धतसंयमस्य सतत विष्वकप्रदीप्तस्थ मे । 
येनाशेषकषायकिट्गलनस्पष्टी भवद्वेमवा: 
सम्यग्‌ भान्त्यनुभूतिवत्मंपतिता: सर्वा: स्वभावश्रियः ॥ 
उत्कृष्ट संयमके पालक मेरी ज्ञानरूपी अग्निमे यह पुटपाक घटित हो जिससे समस्त कंषाय- 
रूपी अन्तरंग मलके गलनेसे जिनका वैभव स्पष्ट हो रहा है, ऐसी समस्त स्वभावरूप लक्षिमियाँ 
अनुभूतिके मार्गमे पड़कर सम्यक्रूपसे सुशोभित हों । 
उक्त उद्धरणोसे यह नही समझ लेना चाहिए कि इन स्तुतियोंमें संयबमादिका कथन नहीं 
है। तीसरी स्तुतिमे गुणस्थानोकोी श्रेणीमे प्रवेश करते हुए अधःकरण, अपूर्वंकरण, अनिवृत्तिकरण, 
सूक्ष्मकृष्टिर्प सूक्ष्मसाम्पराय, क्षीणकषाय, सयोगकेवली आदि अवस्थाओका तथा उसमे 
होनेवाले केवलिसमुद्धातका भी वर्णन है। यह पूरी स्तुति इस दृष्टिसे महत्त्वपूर्ण है। इसमें कहा 
हैं कि आपने अपनेको द्रव्यसंयममे लगाया | 
इस प्रकारका कथन भी बु० स्व० स्तो० में नहीं है। अतः यह स्तुतिग्रन्थ एक तरहसे 
बु० स्व० स्तो० का पूरक है। जो इसमे है वह उसमे नही है। यह संभव है कि इसी दृष्टिसे 
अमृतचन्द्रने इसकी रचना की हो । वे जिनेन्द्रदेवके आन्तरिक गुणानुरागी हैं। #समन्‍्तभद्रकी तरह 
अमृतचन्द्र भी अनेकान्तके परम भक्त है। वे उसका उपयोग विद्येषखूपसे आत्मतत्वकी व्यवस्थामे 
करते हैं। उसीके ज्ञानगुणको लेकर वे उसीमे मग्न हो जाते है /* उसी परम ज्योतिने उन्हें मुग्ध 
किया है। यद्यपि समन्तभद्रजी सर्वज्ञ सिद्धिके द्वारा ही आप्तको मीमासा करते है। किन्तु उनका 
सवंज्ञ अनेकान्तमय वस्तु स्वरूपका प्रतिपादक होनेसे युक्त और श्ास्त्रसे अविरुद्ध वक्ता है । 


प्रत्येक स्तुतिका सार 


अब हम प्रत्येक स्तुतिका साराश यहाँ देते हैं। यह हम लिश्व चुके हैं कि प्रत्येक स्तुतिमे 
२५ पद्य है। 

१ पहली स्तुतिकी रचना वसन्तत्तिछका छन्‍्दमे है। इसके चौबीस पद्मोमे चौबीस तीर्थकरों 
के नाम आते हैं। अतः अन्तिम पद्यमे इसे जिन नामावलती नाम दिया है। इस पद्ममे कहा है-- 

जो भव्य जीव अमृतचच्द नामधारो चितके द्वारा पीत जिननामावडीकों भाते है वे 


५ 


रेड लघुतस्वस्फोट 


निश्चयसे अनायास हो सकल विद्वको पी लेते हैं अर्थात्‌ स्वज्ञ हो जाते हैं तथा वे कभी भी कर्म 
नोकमंरूप पर द्रव्यके द्वारा नहीं पिये जाते अर्थात्‌ कमंबन्धनसे सदा अछूते रहते है ।' 

इस एक अन्तिम पद्मयसे ही पाठक जान जायेंगे कि इस स्तुति ग्रन्थमे अमृतचन्द्रजीने स्तुतिके 
ब्याजसे अध्यात्मकी ही वर्षा की है, चितुरूपी चन्द्रसे अमृत बरसाया है। 

एक वस्तुमें परस्परमे विरुद्ध प्रतीत होनेवाले धर्मोंकी स्थितिका नाम अनेकान्तवाद है। 
अतः अनेकान्तवादमें विरोधामभास नामक अलंकारका चमत्कार सहज सभाव्य है। इसीसे अमृतत- 
चन्द्रजीकी इस रचनामे उसके दाशंनिक ओर आध्यात्मिक रूपके साथ उनके कवीन्द्रत्व रूपके भी 
दर्शनपद पदपर होते हैं। ऐसे कवीन्द्र शायद अमृतचन्द्रजी ही हैं । 


अजितनाथका स्तवन करते हुए बे कहते है आप प्रमाता भी है, प्रमाण भी हैं, प्रमेय भी है 
ओर प्रमाणके फल भी है, फिर भो शेय जशेय ही है ओर ज्ञाता ज्ञाता ही है, न ज्ञेय ज्ञानमय होता 
है और न ज्ञान ज्ञेयममय होता है। इसके 'चित्चकायितचज्नचुरुच्चे” पदमे समथसार कलशको 
प्रतिध्वनि गूँजती है। इसी प्रकार भगवान्‌ सुबुद्धि-सुमतिनाथके लिए प्रयुक्त 'कारकचक्रचर्चा- 
चित्रोःप्पकबुररसप्रसर:' पद उल्लेखनीय है जिसमे कहा है--आपका सहज प्रकाश धट्कारक 
समूहकी चचसे चित्ररूप होता हुआ भी अचित्रित-एकरूप सुशोभित हो रहा है । चन्द्रप्रभ भगवान्‌ 
के लिए चितिचन्द्रिकोध: चेतन्यरूप चान्दनीका समूह कहा है। 

प्रायः समस्त स्तुतियोमे अनेकान्तरूप विरोधाभासकी छटा है। धर्मंनाथकी स्तुतिमे कहा 
है--आप सर्वात्मक हैं किन्तु परात्मक नही है। स्वात्मात्मक हैं किन्तु आपकी अपर आत्मा नही है। 

२ दूसरी स्तुति भी वसन्‍्ततिलका छन्दमे है । ये सब आगेकी स्तुतियाँ सामान्य है । किसी 
तीर्थंकर विष्येषसे सम्बद्ड न होकर थे प्राय ज्ञानज्योतिसे सम्बद्ध हैं। इसका प्रारम्भ तिज'से 
होता है जो चेतन्यचूणभरभावितवेश्वरूप्य' है। जो इस निवबिकल्प और सविकल्परूप दर्शन ज्ञान 
मात्र तिज'की श्रद्धा करते है वे विश्वको मानो स्पर्श करते हुए समस्त विश्वसे पृथक्‌ परमात्म- 
अबस्थाको प्राप्त करते हैं । 

आगे कहा है--आपका स्वभाव एक होते हुए भी विधिनिषेधमय है | वह स्वभाव 'अद्भुत 
चिदुद्गमचुञ्चु.' आश्चयंका रक चेतन्य्‌ ज्योतिके उद्गमका स्थान है । 


अमृतचन्द्रजीने प्रायः अज्ञानी मिथ्यादृष्टिके लिए या एकान्तवादीके लिए “पशु” शब्दका 
प्रयोग किया है। यथा आपके विषयमे सशय ही संभव नहीं है। यदि किसीके 'चिदुपप्लव' चेतन्यमे 
अम होता है तो वह पशुके ही होता है । 

दर्शनशास्त्रके ग्रन्थोमे विपक्षीका निर्देश पशु शब्दसे मिलता है । सागारधर्मामृतमे मिथ्पात्व 
से ग्रस्त जीवोंको मनुष्य होते हुए भी पशुके तुल्य कहा है और सम्यग्दृष्टिको पशु होते हुए भी 
मनुष्यके तुल्य कहा है। उसी दृष्टिसे अमृतचन्द्रजोने भी पशु शब्दका प्रयोग एकान्तवादी मिथ्या- 
दृष्टिके लिए किया है। 

पद्म १९ मे कहा है कि ज्ञानसे भिन्‍न अन्य फलको प्राप्त करनेके इच्छुक पशु-अज्ञानी 
विषयोकी इच्छा क्यो धारण करते हैं ? इन्द्रियोंको नियन्त्रित कर ज्ञानको ही क्‍यों नही धारण 
करते ? 


प्रं्तावैना दर 


पंद्य २१ में कहा है--है ईश ! आपमें कषायसे होनेवाला समस्त विकार नहीं है । 

अच्तिम पद्ममे कहा है--नाना शक्तियोंके समुदायरूप यह आत्मा नयदृष्टिसे खण्ड-खण्ड 
होता हुआ शीघ्र नष्ट हो जाता है। अतः मैं खण्डरहित, किन्तु खण्डोंका सर्वथा निराकरण न 
करनेवाला एक अत्यन्त शान्त अचल चैतन्यस्वरूप तेज हूँ ॥२५॥ 


३ तीसरी स्तुति भी वसन्ततिलका छन्दमे हे । यह स्तुति चारित्रप्रधान है। 

प्रथम पद्ममे कहा हे--मार्यावताररसनिर्भरभावित--मोक्षमार्गंमे लूगनेसे उत्पन्न हुए 
अछौकिक आनन्दरससे भरपूर आपका जो चितृविकास हुआ, हे प्रभो अदभुत विभूतिके प्यासे हमें 
उसका एक कण भो देनेकी कृपा करो । 

२ है भगवन्‌ ज्ञाननशंनमात्र महिमासे युक्त अपने आत्मामें मोहको दृरकर समस्त सावश- 
योगका परिहार कर स्वय आत्मरूप होते हुए सामायिकरूप #%ए । भाव सयमके प्राप्त होते हुए 
भी परस्पर सापेक्ष द्रव्य-भावकी महिमामे बाधा न देते हुए आपने अपनेको प्रथम द्रव्यसयमके 
मार्गमे नियुक्त किया । 


यहाँ भावसंयमपूर्वक द्रव्यमंयमकी प्रधानता बतलाई है । आगे कहा है कि आप शुद्धोपयोग 
की दृढ़भूमिको प्राप्तकर अन्तमुंख हो गये तथा नाना प्रकारके तय करते हुए क्षयोपशमजन्य 
चारित्रकी शक्तियोंको आपने धारण किया । परीषह आनेपर भी आपका अन्त.करण कातर नही 
हुआ । बहुत भारी सयमका भार धारण करते हुए भी खिन्‍न नही हुए और दुर्जयकषायोको जीतने 
के लिए तत्पर रहे तथा ज्ञानरूपी अस्त्रकों तीक्षण करनेके लिए स्देव जाग्रत रहते हुए आपने श्रुत 
के समस्त विषयोका सनन किया। इस प्रकार तीक् तपोंके द्वारा आत्मा और कर्ममे बहुत अन्तर 
करते हुए आपका विवेकपाक--भेदज्ञानका परिपाक ज्ञान और क्रियाके व्यतिकर द्वारा ऋमसे 
परम प्रकषको प्राप्त हुआ । 

यह सब स्थिति छठे सातवें गुणस्थानकी है। उसके पह्चात्‌ श्रेणीमे प्रवेश करते हुए अध - 
श्रवृत्तकरण हुआ, फिर अपूर्वकरण अनिवृत्तिकरण सूक्ष्मक्ृष्टि हुए। क्षीणकषायसे सयोगकेवली 
होकर लोकपूरण समुद्घात किया। फिर अयोगकेवली होकर सिद्ध हुए । यह सब वर्णन इस 
तीसरी स्तुतिमे है । 

४ चतुर्थ स्तुतिमे जिनके शानरूप तेजको लेकर ही नमस्कार किया गया है । अमृतचन्द्नजीने 
अपनी टीकाओंमे आत्माको विज्ञानचन कहा है। यहाँ उस्तकी उपपत्ति देते हुए कहा है--यत. घट 
पट आदि पदार्थ बाह्यरूपताको धारण करते हुए भी आपमे ज्ञानरूपताको धारण करते है अर्थात्‌ 
समस्त जगत्‌ आपके ज्ञानका विषय है अतः आप अनन्‍्तविज्ञानघन हैं, इसीसे न किसीसे मोह 
करते हैं, न राग करते हैं और न द्वेष करते हैं ॥२२॥ 

५ पाँचवी स्तुति भी वंशस्थ छन्दमे है। इसका प्रारम्भ भी विरोधाभास अलकारसे होता 
है कि आप बढ़ते नही, फिर मी सर्वोच्च हैं। नम्न न होते हुए भी अत्यन्त नम्न है आदि । 

चोथे पद्यमे कहा है--अरथंसत्ता--महासत्ता आपसे भी बड़ी है, क्योंकि उसमे आप भी 
गर्भित है, किन्तु बहु महासत्ता भी आपके ज्ञानमे समाई हुई है, यत: ऐसी कोई वस्तु नहीं है जो 
आपके ज्ञानका विषय नहीं है । 


३६ लघुतस्वस्फोर्ट 


तीन सत्ताएँ है--अर्थ सत्ता, ज्ञान सत्ता और शब्द सत्ता। अर्थात्‌ प्रत्येक पदार्थ तौन रूपमे 
सत्‌ है--अर्थ रूप, ज्ञान रूप ओर शब्द रूप । ज्ञानका विषय चराचर जगत्‌ है किन्तु ज्ञान तदधीन 
नही है। न ज्ञान जेयमे जाता है न जेय ज्ञानमे आता है। दोनों स्वतन्‍्त्र हैं फिर भी पदार्थ चिन्मय 
भासित होते हैं। इसी प्रकार शब्द सत्ता पुदूगल पर्यायरूप है तथापि उन शब्दोंकी वाचक शक्ति, 
आपके ज्ञानके एक कोनेमे पड़ी रहती है। इसी प्रसगमे बाह्य अर्थवा अपलाप करनेवाले बौद्धोंका 
निराकरण किया गया है कि ज्ञानमे प्रतिबिम्बित प्रमाण-प्रमेयकी स्थिति बाह्य पदार्थोंका निषेध 
करनेमे समर्थ नही है । 

आगे कहा है कि आप एक अनंश सहज सनातन सन्मात्रको देखते हैं। यहाँ निरंध्ममे अंश 
कल्पनाको लेकर स्तुति हैं जो प्रवचनसारके ज्ञेयाधिकारकी टीकामे चित है, यह्‌ स्तुति द्रव्यके 
स्वरूप और उसमे अंश कल्पनाको लेकर की गई है । 

६ छठी स्तुति भी वश्च॑स्थमे है-- 


इसके प्रारम्भमे कहा है कि संसारका कारण क्रिप्रा ही है, और आपने उसे क्रिया (सम्यक्‌ 
चारित्र) के द्वारा ही नष्ट किया है, अन्तमे समस्त क्रिया कलापको आत्मोन्मुख करते हुए समाप्त 
किया है। उत्कट वेराग्य पूवंक समस्त भोगोंको त्यागकर आपने अपने जीवनकों तपरूपी अग्निमे 
होम दिया । अध्यात्मविशुद्धिको बढानेवाले तपोके द्वारा अतिप्रबल उदयाबलीको निजीर्ण कर 
दिया और इस प्रकार हे जिन आप सूक्ष्मकृष्टिके द्वारा रागको अत्यन्त सूइम करके क्षीणकषाय 
हो गये--बारहवें गुणस्थानको प्राप्त हुए । अन्तमे समस्त कतृंत्वले उदासीन होते हुए आप सम्पूर्ण 
विज्ञानधन हो गये और अन्‍्तमे सिद्धत्व पदको प्राप्तकर विशुद्ध ज्ञानमें लीन हो गये । यद्यपि आप 
एक चेतन्यधातुरूप है तथापि आपमे अनन्त वीर्यादि गुण है। हे भगवत्‌ आप आत्मस्वरूपसे सुरि- 
कला निराकुल है पर निरपेक्ष है। आपके स्वानुभवकी विषयभूत आनन्द परम्परा उल्लसित 

| 

अन्तमे स्तुतिकार कहते हैं--'हे भगवन्‌ जैसे लोहके पिण्डमे आग बलात्‌ प्रवेश कर जाती 
हैउसो प्रकार भावनाके द्वारा मेरेमे प्रवेश करके अभी भी मुझे चिन्मय नही करते, यह मेरी ही 
जड़ता है ।' 

७ सातवी स्तुति भी वष्लंस्थ छन्दमे है-- 

हे देव: इस अनन्त संसारमे परवश होकर मेने अन्तवार पंच परावतंन किये है । अब मै 
आत्मगृहमे विश्राम करनेवाले आपके चेतन्यरूप अचलमे लगता हूँ । 

है भगवन्‌ ! आपके ज्ञानामृतका एक कण मेरे लिए आज औषधिकी मात्राके समान है । 

हे प्रभो: निरन्तर ज्ञानरूपी रसायनका पान करते हुए और बहिरंग तथा अन्तरंग संयमका 
निर्दोष पालन करते हुए निश्चित ही मै स्वयं तुम्हारे समान हो जाऊँगा। ठीक ही है--संयमको 
ग्रहण करनेवालोके द्वारा क्या नही सिद्ध किया जा सकता । 

इन स्तुतियोमें अमृतचन्द्रजीने शञानके साथ संयमका भी यथार्थ पक्ष लिया है। समयसारमे 
तो भेदज्ञानकी ही चर्चा होनेसे संयमका प्रसंग नही आया । अत. उससे यह नही मान लेना चाहिये 
कि अध्यात्ममे चरणानुयोग और करणानुयोगका कोई स्थान नही है। किन्तु वह सयम केवल 
क्रियाकाण्डरूप नही हैं बथा-- 
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समयसम्बन्धी सीमाके सार्गमें शुभ क्रियारत होते हुए भी आपने अन्य अधुभ क्रियाओंको 
तष्ट कर दिया। और एक चेतन्यमात्र आत्माके अवलम्बनसे समस्त कतृ त्व भावकों दूर कर 
दिया !' अर्थात्‌ शुभ क्रिया करते हुए भी उसमे कतृ त्व बुद्धि नही रही, यही अध्यात्मदृष्टि है। 

/ इस स्तुतिमे भी अन्तमें केवलज्ञानरूपी ज्योतिके रूपमे भगवानका स्तवन करते हुए 

कहा है-- 

आप सब ओरसे चेतन्यके भारसे भरपूर हें। जब कि बेचारा जगतका प्राणी एक क्षुद्र 
चैतन्यकणसे युक्त है। आपका अनुभवन या तो आप स्वयं कर सकते हैं या आपके अनुग्रहसे जो 
आगे बढ़ गया है वह कर सकता है । 

४८ आठवी स्तुति उपजाति छन्‍्दमें है-- 

इसमे भी कषायोंकों छेकर स्तवन किया गया है। यथा 'कषायका संचय बन्धका कारण 

होनेसे आप तत्त्वज्ञानीने कषायक्षयको ही मुक्तिका कारण कहा है । 


एक होने पर भी कधायने जीवको अनेकरूप कर दिया है। प्रतिक्षण अपनी शक्तिका 
विकास करते हुए आपने कषायोके ऊपर एक ऐसा प्रहार किया कि सब कषायें नष्ट हो गई। 
कषायोंका क्षय होते ही केवलज्ञानरूपी लक्ष्मीका आपने वरण किया । और दूसरों पर अपने प्रभाव 
को प्रकट किया । यद्यपि आप ज्ञानपुज हो गये, किन्तु आयु कर्म दोष रहनेसे उसे भोगनेमे विवश 
थे। अत. आपने धर्म तीर्थंका प्रवतंन किया । 


है भगवन्‌ आप तीथ्थंसे तीथंकर होते हैं और तीर्थकरसे तोर्थ होता है इस प्रकारमे बीजाकुर 
के समान अनादि सन्तानरूपसे कार्य-कारणभाव है। 
आपने समस्त विश्वको जाना । किन्तु वचननमे इतनी शक्ति नही है कि सबको कह सके, 
अत' आप ज्ञानका अनन्तवा भाग ही कह सके ।! 
आगममे केवलज्ञान और श्रुतज्ञानमे अन्तर दिखाते हुए कहा है-- 
पण्णवणिज्जा भावा अण॑ंतभागों दु अणभिलप्पाणं। 
पण्णवणिज्जाणं॑ पुण भरणंतभागो सुदर्णिबद्धो ॥” सो० जी० गा० 
'जो शब्दोंके द्वारा नही कहे जा सकते, ऐसे पदार्थोका अनन्तवां भाग छाब्दोंके द्वारा कहे 
जाने योग्य है और उनका भी अनन्तवा भाग दास्त्रमे निबद्ध है ।' 
उसीको ऊपर कहा गया है । 
हे भगवन्‌ यह द्यात्मक-विधिनिषेधात्मक--वस्तुस्वहवप आपके ही मुखसे उद्गत हुआ है। 
किन्तु उसका अं उन्होंने ही समझा जिनका आशय उभयपक्षके बोधसे शुद्ध हो गया था। विरोधी 
धर्मसे सापेक्ष होनेसे ही आपके शब्द विरुद्ध धर्मात्मक बस्तुको स्पर्श करते है। किन्तु स्थाह्गादकी 
मुद्रासे रहित शब्द उसमे स्खलित हो जाते है । 
इसप्रकार इस स्तुतिका अन्त स्याद्वादसे होता है। अन्तमे कहा है-- 
समतारूप सुखके स्वादकों जाननेबाले मुनियोके लिये मुनि अवस्थाका महाव्‌ कष्टभार 
भी सुख है' जैसे दुधके स्वादकों जाननेवाले बिछाव अति गर्म दूधको पीते हुए भी सुख मानता है। 
आपकी आत्मा केवलज्ञानसे सम्पन्त है, आप अनन्त वीय॑के अतिशयसे सम्पन्न है, आपने समस्त 
बाह्याभ्यन्तर सनको निःशेष कर दिया है, आपसे श्रेष्ठ आप्त कौन हो सकता है ? 
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९ नौवी स्तुति भी उपजाति छन्‍्द में है । 

इसमे भी संयम और तपको लेकर स्तुति की गई है--“आपने परमार्थके विचारके सारको 
अपनाया, निर्भय होकर एकाको रहनेकी प्रतिज्ञा की, अन्तरंग बहिरंग परिग्रहका त्याय किया और 
प्राणियोंपर दयाभाव किया' आपका पक्षपात रहित होते हुए भी समस्त प्राणियोंमे पक्षपात था । 
आतापन योग करते समय सूर्यकी तीक्ष्ण किरणें आपके शरीरको जलाती थी, किन्तु आप क्मफल- 
के परिपाककी भावनामें उन्हें अमृतके कणोंके समान मानते थे। रात्रिमे स्मशानमें जाकर शवासन 
से स्थित रहते हुए श्गालोने आपके सूखे शरोरको अपने दाँतोंसे काटा । बुद्धिमान्‌ रोगी जैसे 
रोगको दूर करनेके लिये उपवास करता है वेसे ही आपने अनादि रागको दूर करनेके लिये एक 
मास अर्धमासके उपवास किये। इसप्रकार सम्पूर्ण आत्मबलसे संयमको धारण करके कषायके क्षय- 
से केवलज्ञानी हुए और मोक्षमार्गंका उपदेश दिया । 


आगे अनेकान्तात्मक वस्तुका कथन करते हुए कहा है कि आपका उपयोग कभी नष्ट नहीं 
होता। अर्थात्‌ ज्ञानदशन सदा उपयोगरूप रहते हैं। इ्वेताम्बर ऐसा नही मानते । अन्‍्तमे ग्रन्थ- 
कार कहते है-- 

मैं समस्त संसारमे भ्रमण करके खिन्‍न हो चुका हूँ, अब मैंने प्राणणणसे आपको अपनाया 
है। मेरे सब कुछ आप हो । अधिक विव।द से क्‍या ? 


१० दसवी स्तुति भी उपजाति छन्दमे है-- 

इसके प्रारम्भमे ही कहा है कि में विशुद्ध विज्ञानधन आपकी एकमात्र शुद्धनयकी दृष्टिसे 
स्तुति करूँगा । 

| अर्थात्‌ पूर्व स्तुतियोमे व्यवहार दृष्टि रही है क्योकि बाह्य क्रियाकलापोको लेकर भी स्तुति 
की गई थी, जो व्यवहार धर्मके रूपमे आवश्यक है । 
| शुद्धनयकी दृष्टिसे मतलब है दर्शन-श्ञानमय चेतन्य स्वरूपको लेकर स्तवन । यथा-- 

है भगवन्‌ | आपका यह चेतन्य शक्तिका विकासरूप हास्य सब ओर सुगन्ध फैला रहा 
है। सो किसी भाग्यशाली मनुष्यकी दृष्टि ही चेतन्यरूप मकरन्दके पानकी तृष्णासे इस ओर 
जाती है ॥१२॥ 

आप एक ज्ञायक स्वभावसे सहित हैं। स्वानुभूतिसे परिपूर्ण हैं। आपकी आशभ्यन्तर लक्ष्मी 
अखण्ड चेतन्य पिण्ड सहित है। अत आप नमककी डलीकी उपमाको प्राप्त हो रहे है ॥१३॥ 

यह उपमा समयसार कलरूश १४ मे भी आती है। यहाँ एक दूसरी उपमा प्रालेयपिण्ड-- 
बर्फके डलाकी दी है। यथा-- 

विशुद्ध चेतन्‍्यके पूरमे सब ओरसे डूबे हुए आप आत्मरससे अत्यन्त बाद ही भासित 
होते है क्योंकि वर्फका पिण्ड सब ओरसे घनरूप होते हुए भी सदा सब भोरसे आदर ही भासित 
होता है ॥१४॥ 

सब क्रियायें कारकोसे मलिन ही होती हैं क्योंकि उनको प्रवृत्ति कर्ता आदि मूछक होती 
है। किन्तु आपका शुद्ध ज्ञान क्रियाकलापसे पराड्मुख है, अतएवं आप भामात्र ही भासित हो 
रहे हैं ॥१८॥ 

है भगवन्‌ ! आप अत्यन्त निमंखताको प्राप्त हुए अपने मे, अपने लिए अपनेसे अपनेकों 


प्रस्तावना श्ेश, 


स्वयं देखते हैं । अतः है स्वामित्‌ आप द्रष्टा और द्रवयके भेदसे रहित होकर स्थित हैं और इसलिए 
कारकोंसे रहित दर्शनरूप ही भासित होते है ॥१९॥ 

अन्तमें ग्रन्थकार अपनी भावना व्यक्त करते हैं-- 

हे योगीश्वर ! में एक शुद्ध, निराकुल चिझ्भावकी इस अलण्ड भावनाके द्वारा चिद्भाव- 
रूप ही होता हूं। 

११ ग्यारहवीं स्तुति अनुष्टुप्‌ छन्‍्दमे है । इसमे मुख्य रूपसे दर्शत और ज्ञानको लेकर स्तव॒न 
किया गया है । यथा-- 

है भगवन्‌ ! आवका एक ही उपयोग साकार अनाकारके भेदसे ज्ञान ओर दर्दांनके रूपमे 
दो रूप हो गया है ॥९॥ 

शानावरण और दर्शनावरणका उच्छेद हो जानेसे दोनो उपयोग सदा युगपत्त्‌ रहते हैं ॥१०॥। 

उनका सहायक अनन्त वीर्य भी सदा रहता है। इस प्रकार आप पूर्ण ज्ञान-दर्शनसे युक्‍त हो 
सदा सुखी रहते हैं तथा सुखी रहते हुए भी प्रमादी नही होते। आपके दर्शन ज्ञान नश्वर नही है, 
क्योकि उनके लिए अन्य कर्त्ता आदि कारकोंकी अपेक्षा नही है। आप स्वयं सदा षट्कारकमय 
है इत्यादि । 

१२ बारहवी स्तुति भी अनुष्टुप्‌ ठन्दमें है। 

इसमे भी अनेकान्तशाली वीतराग जिनका स्तवन है | यथा--आप स्वरूपसे हो रहे हैं, पर 
रूपसे नही हो रहे | फिर भी भाव अभाव दोनोको जानते हुए साक्षात्‌ स्वज्ञ कहे जाते है ॥४॥ 


प्रागभाव आदि चारों अभाव आपमे भावरूप हैं और आप भावरूप होकर भी अभाव- 
रूपताको प्राप्त होते है ॥१७॥ 


यह पर्यायरूप तत्त्व अनित्य होते हुए भी आपको प्राप्त करके नित्य हो जाता है। और 
आप नित्य होकर भी अनित्य पर्याय रूपको पाकर अनित्य हो जाते है अर्थात्‌ द्रव्य रूपसे पर्याय 
भी नित्य है और पर्याय रूपसे द्रव्प भी अनित्य है ॥॥१९॥ 


१३ वी स्तुति मज्जुभाषिणी छन्दमें है। इसमे ज्ञानके स्वपर प्रकाशकों लेकर स्तवन 
है यथथा--- 

हे देव: यह चित्‌ चमत्कार ही अपनेसे कथंचित्‌ भिन्‍त और कथंचित्‌ अभिन्‍न सुख वीर्य 
वेभव आदि अपनी शक्तियोको एक साथ जाननेसे आपके सहभावी अनन्त आत्मधर्मोके समूंहको 
प्रकट कर ता है ॥|३॥ आप अनन्त धर्मोके भारसे भावित होते हुए भी एक उपयोग लक्षणके द्वारा 
ही जाने जाते हैं। किन्तु इसका यह अभिप्राय नही है कि आपमें उपयोग ही एक गुण है, अन्य 
नही है, क्योंकि गुण बिना आधारके नही रहते ॥॥४॥ 

आप जड़ और केतन दोनोंको जानते हैं। आपका ज्ञान स्वपर प्रकाशक है। जो परको नहीं 
जानता उसमे जड़से कोई भेद नही है अर्थात्‌ वह जड़वत्‌ है। किन्तु जडको जाननेसे जड नहीं 
हो जाता | परको जाने बिना अनुभूति नहीं होती । फिर भी आज्ञानी हाथीकी तरह आँख बन्द 
करके भवकृपमे गिरते हैं ॥९॥ 

इसप्रकार परको जानकर भी आप परासक्त नहीं होते। आदि समस्त विवेचन बहुत ही 
महत्वपूर्ण है।। 


ह० लघुत्तस्वस्फोट 

१४ चौदहवी स्तुतिमे भी शान-दर्शनमय चितिमात्रको छेकर स्तबन है। इसमें अन्तमें 
कहा है-- 

दर्शन ओर ज्ञानमे निशंचल वृत्तिकप आपका शक्ति समूह संसार बीजकों हरनेवाला है। 
ज्ञानी पुरुष क्रियामे रमण नहीं करता, किन्तु पापमार्गंसे बचनेके लिये शुभ क्रियाएँ ब्रत तपादि 
करता है। क्रियाके द्वारा पौदूगलिक कमंमलको दूर करते हुए आत्मा आत्मामे स्थिर होता है और 
ऐसा होनेसे नियमसे अपुनर्जन्म प्राप्त होता है । 

है जिन आपके समागमको ही सुख और आपके विरहको ही दुख कहते हैं। हे जिन ! वे 
भाग्यशाली निएचयसे सुखी हैं जिनके आप सदा हृदयमे बसले हैं । 

१५ वो स्तुति वियोगिनी छन्दमे है | विषय प्राय: पूर्ववत्‌ नवीनताको लिए हुए है प्रारम्भमें 
ही बड़ा सुन्दर दृष्टान्त दिया है। 

जैसे गननेकी गडेरीको चूसता बालक तृप्त नही होता, उसी प्रकार आपकी ज्ञानकलाका 
रात दिन आस्वाद लेनेवाला भी तृप्त नही होता । 

द्रव्धके बिना पर्याय नही, पर्यायके बिना द्रव्य नही । आपकी प्रकृति ही द्रयावलम्बिनी है| 
विधि निषेधसे वाधित है और निषेध विधिसे बाधित है। फिर भी दोनों समभाव धारण करके 
अर्थंकी सिद्धि करते हैं 

कथनमे पुनरुक्तियाँ भी यत्र तत्र हैं। यहाँ भी कहा है--आप परको जाननेसे पर नही हो 
जाते। क्योंकि परावभासनका मतलब है परका आलम्बन लेकर आत्मभासन, क्योकि परको जाने 
बिता अपनेको जानना शक्य नही है। व्यवहार दृष्टिसे देखनेवालोंके लिये आप पराश्रयी और पर- 
मार्थ दृष्टिसे देखनेवालोके लिये स्वाश्रयी एक ही साथ उभयरूप प्रतिभासित होते है । 

अन्तमे कहते है--- 

जोरसे दवाये हुए गन्नेसे जैसे रसका प्रवाह निकलता है उसी प्रकार मेरी इस हठवादित, । 
उछलता हुआ आत्मरसका प्रवाह मुझे उसमें डुबो देगा । आपके चरण कमलोमे जाम्नत रहुनेबाले 
भोहरात्रि वीत गई। अतः मुझे उठाकर अपनी गोदमे ले लीजिये । 

यह एक आध्यात्मिक सच्ची भक्तिका प्रवाह है। 

१६ सोलह॒वी स्तुति पृष्पिताग्रा छन्दमे है । विषय प्राय. पृर्बंबत्‌ है। यथा-- 

है जिनवर ! सभी ओरसे दवाये जाने पर भी आप कभी भी नीरस नही होते । किन्तु उत्त- 
रोत्तर निरन्तर अनन्त ज्ञानरूपी अमृत रसको देते है। 

अन्तमे केवलज्ञानकी महत्ता दिखलाते हुए कहा है-- 

परमागम तीनो काछो और तीनों लोकोका प्रकाशक होने पर आपके केवलज्ञानके एक 
कोनेमें ऐसा शोभित होता है जैसा दिनमें जुगुनु । 

१७ वी स्तुति प्रहषिणी छन्दमे है। इसमे भी स्वद्रव्यादिका विवेचन है । पथ २१ मे समनन्‍्त 
भद्रके स्वयंभूस्तोत्रके 'विवक्षितों मुख्य' इत्यादि पद्यकी स्पृष्ट झलक है--जिसकी विवक्षा की जाती 
है वह मुख्य होता है जो विवक्षित नही होता वह गौण होता है । 

१८ वी स्तुति मत्तमयूर छन्दमे है। इसमे भी सामान्य-विशेष, भाव-अभाव, वाच्य-अवाच्य 
आदि अनेकान्तोंको लेकर विवेचन है। अन्तमे सिद्धोमे उत्पाद व्यय घटाते हुए कहा है-- 


'अस्तावसा डर 


'जो अप पहले भविष्यत्की अपेक्षा सिद्ध थे, वही अब आप बतभान सिद्ध है। इसी प्रकार 
वर्तमानमें जो विरक्त दशा है वही भूतकाऊसे सराग दशा थी । 


१९ थीं स्तुति वियोगिनी छन्द्रमें है। इसका विषय भी प्रायः वही है। यथा--आपके न 
पराश्रथपना है, न शून्यरूपसा है, त अन्य भावोंका सम्मिश्रण है क्योंकि आप अपने असंख्य प्रदेश 
रूप वस्तुकों ग्रहण किए हुए हैं ॥२॥ 

आप असूत विशेषणसे युक्त हैं अत' पुद्गलोंसे भिन्‍न हैं ॥३॥ 

और आप चित्‌ विशेषणसे युक्त्र हैं अत समस्त अचेतनोंसे भिन्‍न हैं ॥४॥ 

तथा सहज स्वानुभवसे युक्त हैं अतः अन्य समस्त चेतनोंसे भिन्‍न है ॥५॥ 

ये अ।पके अजड आदि विशेषण आपको अन्य द्रव्योंसे भिन्‍न करते हैं स्वद्रव्यसे नही । 

इस भ्रकार इस स्तुतिमे भेदज्ञानकी प्रधानता हे। इसे पढ़ते हुए समयसार कलशका 
“चेरूप्य॑ जड़रूपतां च” आदि १२६ वाँ कलश वरवस स्मरण हो आता है। 


२० वी स्तुति वशंस्थ छन्दमे है। इसमे व्यावहारिक नयोंको लेकर विवेचन है। यथा-- 
है स्वामिन्‌ आप चेतन्यमात्र विभूतिसे परिपूर्ण होनेसे शुद्धसंग्रहनयकी दृष्टिसे सुशोभित हो रहे हैं। 
और आप असंख्य प्रदेशोंमें विभाजित होनेसे ऋजुमृत्र तयकी दृष्टिसे शोभित हो रहे है। ऋजु- 
सूत्रनय प्रति समयवर्ती पर्यायको ग्रहण करता है अतः बौद्धका क्षणिकवाद इसी एक नयका! विषय 
है उसीको लेकर सापेक्ष विवेचन है वौद्धमतमे निर्वाणको दीपकके नर्वाणकी तरह माना है 
उसीको दृष्टिमें रखकर कहते है-- 

दीपककी तरह निर्वाणको प्राप्त हुए आपके समस्त विकार एक शुन्यत्तारूप हो गये अर्थात्‌ 
विकारोंका आपसे स्बंधा अभाव हो गया। किन्तु ऐसा करते हुए आपको कुछ भी साहस नही 
4रना पडा जब कि मुझे कहनेमें भी साहस करना पड़ रहा है ॥१०॥ आगे विज्ञानवादी बौद्धका 
निषेध करते हुए विज्ञानधन भगवानूका स्तवन किया है। 

हे प्रभो, आपका विज्ञानघन सर्वभक्षी है, विश्वका कोई पदार्थ उसका अविषय नही है। 
उसमे सब पदार्थ पृथक-पृथक्‌ भासते हैं। इस दृष्टिसे ही ज्ञानाद्वेतवाद बनता है, बाह्य पदार्थोके 
अभावकी दृष्टिसे नहीं ॥१५॥! 

यह पूरा स्तवन बोद्धदर्शनके निराकरण-समन्वयकी दृष्टिसे बहुत ही महत्त्वपूर्ण है। इसमे 
शून्यवादका समन्वय करते हुए अन्तमे कहा है--हे भगवन्‌ मेरी बौद्धके छृन्यवादमें तो रुचि नही 
है। वहाँ, समस्त पदार्थोके शून्यमय भानसे निमंछ आपके शून्यमें--निविकल्प विज्ञानघनमे प्रवेश 
कराकर मुझे कृतकृत्य करें | 

२१ वी स्तुति भी वशंस्थ छन्दमे है । इसमे भी सामान्य विश्ेषरूप, द्रव्यपर्यापरूप आदिको 
लेकर स्तवन है। उत्पादव्ययश्रौव्यकों लेकर कहा है--सत्‌का नाश नही होता और असतका 
उत्पाद नही होता । और उत्पाद व्ययके बिना कोई वस्तु नही होती । क्षण-क्षणमे होनेवाला उत्पाद 
व्यय आपको भिम्न-भिन्‍्न करता है और झुवत्व एकरूप करता है। भाव और अभाव दोनो ही 
आधारके बिना नही रहुते। आप दावा +क ही आश्रथ होनेसे भाववान्‌ भी हैं और अभाववाद्‌ भी 
वस्तुविवेत्रन की दृष्टिसे पूरो स्तुति ही महत्त्वपुर्ण है । 

६ 


डर लघुतत्वस्फोट 


२२ वीं स्तुति मन्दाकान्ता छन्दमें, रे३ बीं स्तुति हरिणी छन्दमें, २४वीं स्तुति और 
परचीसबीं स्तुति शादूलविक्रीडित छन्दमें है 

इन स्तुतियोंका भो विषय तो वहीं है किन्तु उसके उपपादतमें और भावासुभूतिमें 
अन्तर है-- 

हे स्वामिन्‌ क्या ईंघन दाहसे भिन्‍न है उसीतरह यहू समस्त विश्वरूप शेय क्या आपसे 
भिन्‍न है ? 
एक अनेक नहीं होता और अनेक एक नहीं होता । किन्तु आप एकालेकरूप हैं । 

अन्य नष्ट होता है, अन्य उत्पन्न होता है, और अन्य निरन्तर विद्यमान रहता है। आपका 
तीनोंमें समान पक्षपात है। अतः आप उत्पाद-व्यय-प्रौव्य तीनोंसे युक्त हैं। यदि थे तीनों आपसे 
बहिभूते हो जायें तो शून्यरूप हो जाये । 

२२ थीं स्वुतिके अन्तमें कहा है-- 

निश्चयसे अनेकान्त ही आपको एक अनेक, सगुण निगुंण, शून्य पूर्ण, नित्य अनित्य आदि 
करता है। 

२३ वी स्तुतिके अन्तमें कहा है-- 

सम्यग्शान और क्रिया इन दोनोंकी भावनाओंसे भूतार्थरप परिणमन करते हुए मेरेमे 
निरन्तर आपकी लषिमरयाँ प्रस्फुरत होवें, जो परम स्वाभाविक अवस्थामे संलग्न उपयोगरूपी रसमें 
मज्जन करनेसे बहुत आनन्ददायक हैं । 

२४ वीं स्तुतिममें कहा हैं-- 

आपके चेतन्यरूपी अमभृतके पूरसे भरपूर अद्भुततम रूपको आखोके द्वारा पीकर किन्‍्हे 
उन्‍्माद नही सताता ॥३॥ जिस चेतन्यरूप चाँदतीके सागरमें तोनों लोक मानो डूब रहे हैं उसमें 
यह मैं दुरसे ही बिना डूबा दिखाई देता हूँ फिर भी में सदा आपमें मग्न हूँ ।१५॥ 

२५ वीं स्तुतिका विषय ज्ञान और कमंका समुच्चय है। एक मुमुक्षुके लिये यह स्तुति बहुत 
ही उपादेय है यथा--जो पूर्व असंयमसे संचित कर्मरजके विनाशके लिये सादर हृदयसे सयम 
धारण करते है वें ही सहज अवस्थामें स्थित अन्तस्तेजको प्राप्त होते है ॥३॥ 

रागसमूहका विनिग्नह करनेके लिए पूरा प्रयत्त करना चाहिये, क्योकि रागके फन्‍देमें फंसे ' 
मन वचन कायका निग्रह फलदायी नही होता। 

इस स्तुतिमें २४वाँ पद्म समयसार कलशका १४१ वाँ पद्म है। जिसमें कहा है--यह भगवान्‌ 
चेतन्यरूप समुद्र उठतो हुई छहरोंसे अभिन्न रस हुआ एक है फिर भी अनेकरूप हुआ प्रवतंता 
है । इससे आगेके अन्तिम पद्ममे कहा है-- 

मेरे संयमका पुटपाक ज्ञानरूपी अग्निमे पक्कर तैयार हो जिससे रागादि विकारी भाव 
नष्ट होकर मेरा ज्ञाता दृष्टा स्वभाव भलीमाँति प्रकट हो सके । 


लघुतस्वश्फोटको अमृतचन्‍्द्रकतुंता 

लघुतस्वस्फोटके उक्त विवेचनसे उसके टीकाकार अमृतचम्द्रके रचित होनेमें कोई सन्देह 
नहीं रहता । भाव, भाषा और शेली तीनों दृष्टियोंसे उसको समयसारक॒लरके साथ एकरूपता 
प्रत्पष्ट है। उत्के सम्बन्धमें विशेव लिललनेकी आवश्यकता नहीं है | 


है प्रस्तावना ४३ 
अमृतक्गाका समय 
सस्‍्व० पं जुगलकिशोरजी मुख्तारने अपने तस्वानुशासनकी प्रस्तावतामें पृ० २३ पर 


हिल्ला है-- ' 


'अमृतचन्द्रका समय विक्रमकी दसवी झताब्दीका उत्तरा् है। पढ्ावलीमें उनके पट्टारोहण 
को समय जो वि० सं० ९६२ दिया है वह ठीक जाने पड़ता है, क्योंकि सं० १०५८ में बतकर 
समाप्त हुए धर्मरत्नाकर ग्रन्थमें अमुतचन्द्राचार्यके पुरुषार्थसिद्धभुपायसे कोई ६० पद्य उद्घृुल पाये 
जाते हैं, जिसकी सूचना पं० परमानन्दजी शास्त्रीने अनेकरांन्त दर्ष ९ की संयुक्त किरण ४-५ में 
की है। इससे अमृतचन्द्र उक्त सम्वत्‌ १०५५ से पृव॑ंकालिक विद्वान हैं यह सुनिरिचित है। 
उपासकाचा रके कर्ता अमितगति ( सं॑० १०५० ) से भी वे पूर्वके विद्वान हैं जिनके उपासकाचारमें 
पुरषार्थ सिद्धधुपायका कितना ही अनुसरण पाया जाता है. जिसे पं» कैलाशचन्द्रजी शास्त्रीने जैन 
सन्देशके शोधाडुू नं० ५ मे प्रकट किया है। इन अमितगति ( द्वितीय ) से दो पीढ़ी पूर्वके विद्वान्‌ 
अमितगति प्रथमके योगसार प्राभुतपर भो अमृतचन्द्रके तत््वाथंधार तथा समयसारादि टीकाओंका 
प्रभाव लक्षित होता है जिनका समय अमितगति द्वितीयसे कोई ४०-५० वर्ष पूवका जान पड़ता है। 
ऐसी स्थितिमे अमृतचन्द्रसूरिका समय विक्रमकी १०वी शताब्दीका प्रायः तृतीय चरण और तत्वा- 
नुशासनके कर्ता रामसेनाचायंका समय १०वीं शतीका प्रायः चतुर्थथरण निश्चिय होता है तथा 
अमितगति प्रथम विक्रमकी ११वीं श्तीके प्राय: प्रथम चरणके विद्वान ठहरते हैं। ये तीनों ही 
अध्यात्म विषयके प्रायः समसामयिक प्रौढ विद्वान हुए हैं और तीनोकी कथन शेलो एक दूसरेसे 
मिलती जुलती है जिनमे वृद्धताका श्रेय अमृतचन्द्राचाय॑को प्राप्त जान पड़ता है ।' 

स्वर्गीय मुख्तार साहबके उक्त निष्कृषके प्रकाशमें कुछ कहनेको शेष नही रहेगा । उनके 
समर्थनमे हमें एक अन्य भी प्रमाण उपलब्ध हुआ है-- 

धर्मरत्नाकरमे डड्ढारचित पंचसंग्रहका भी एक पद्म उद्धत है। यथा--तदुक्तम-- 

बचनहेंतुभियुंक्तः सर्वेन्द्रियभयावहैः । 
जुगुप्साभिश्च वीभत्सेनेंवं ज्ञायिकदूक चलम ॥ 


तथा डड्ढाके पचसंग्रहके द्वितीय अधिकारमे तत्वार्थंसारका पश्च उद्धुत है--उक्तल्‍च-- 


'बौडशंव कषाया स्युर्नोकिषाया नवेरिताः। 
ईघद भेदों न भेदोउस्थ कषाया. परचविज्ञति: ॥।' 


अतः अमृतचन्द्रका समय विक्रमकी दसवी शताब्दीसे आग्रे नही जाता। इस विक्रमकी 
दसवीं शताब्दीके ग्रन्थकार देवसेनने अपने दर्शनसारसे पश्चनन्दी आचार्य कुन्दकुन्दके सीमन्धर 
स्वामीके समवसरणमे जानेका उद्घोष किया है। इसीके समकालमे रचित श्र्‌ तावता रमे इन्द्र- 
नन्दीने कुन्दकुन्द अमरताम प्मनस्दीकों सिद्धान्त प्रन्थोंका टीकाकार लिखा है। इसीके उत्तर- 
काले नेमिचन्द्र सिद्धास्तीने द्रव्पसंग्रहक्ी रचना की। टीकाकार ब्रह्मदेवने द्वव्यसग्रह और 
परमात्मप्रकाशकी टीकाएँ रची। और कुन्दकुन्दास्ताय प्रकाशमे आया। इस सबका श्रेय आचार्य 
अमृतचन्द्रको है। उन्होंका अनुगमत द्वितीय टोकाकार जयसेनने तथा पद्मप्रम मलधारीदेवने 
किया। इस प्रकार अमृतचन्द्र एक अध्यात्मयुग प्रवतंक आचार्य हुए हैं। उन्होंने मुमुक्षुके लिये 


४४ लघुतस्वस्फोट 
स्थाद्ादमें कुशछताके साथ सुनिश्वल संयमकी उपयोगिता बतलाकर झाननंग और क्रियानयर्मे 
तीब्र मैत्रीकी आवश्यकता बतलाई है। यथा-- 

स्यादादकोशलसुनिश्चलसंयमाभ्यां यो भाषयत्यहरहः स्व॒मिहोपयुक्त: | 

ज्ञानक्तियानयपरस्परतीक्रमेत्रीपात्ीकृत: श्रयति भूमिमिमां स एकः ॥ 

अर्थात्‌--जो पुरुष स्पाह्मादमें प्रवीगता और निशचक संयमके द्वारा आत्मामे उपयोग 

लगाता हुआ उसे निरन्तर भाता है बही पुरुष ज्ञाननय और क्रिपानयकी पारस्परिक तीज मेज्ीका 
पात्र होकर इस निज भावभूमि भूमिकाको पाता है। 


केलाक्षजनर शास्त्रो 
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आचार असृतचन्द्र रचित 
लघ्-तत्त्व-स्फोट 
(शक्तिगणितकोश ) 


8४% नमः परभात्सने। नमोप्नेकास्ताय 


स्वयम्धव॑ मद इहोच्छलदच्छमीड़े 
येनादिदेव भगवानभवत्‌ स्वयम्भूः । 
| 
(५ भूछ् व!प्रशृतिसन्मननेकरूप- 
सात्मप्रसातू परमात न मातृ सात ॥ १॥ 

अन्यया्थं--(आदिदेव) है आदि जिनेन्द्र ! (येन) जिसके द्वारा आप (स्वयम्भू:) स्वयम्भू 
(भगवान्‌) भगवान्‌ (अभवत्‌) हुए है, में (इह) इस लोकमे (उच्छलत्‌) छलकते हुए--अतिशय प्रकट 
(अच्छे) निर्मल (स्वायंभुवं) आत्म-सम्बन्धी (तत्‌ मह') उस तेज--ज्ञानम्योतिकी (ईडे) स्तुति 
करता हूँ। जो तेज (३ भूर्भुवःप्रभूतिसन्‍्मननेकरूप) 3£ भूर्भुवः आदि शान्तिमन्त्रके समीचीन 
अद्वितीय मननस्वरूप है। (आत्मप्रमातृ) स्वप्रकाशक है (परमातृ) परप्रकाशक है और न (नमातु 
मातृ) न मात्र ज्ञायक--आत्माको जाननेवाला है किन्तु ज्ञायक अज्ञायक--चेतनाचेतनात्मक समस्त 
पदार्थोंकों जाननेवाला है । 

भावाथ--यहाँ भगवान्‌ आदिनाथका स्तवन करते हुए उनके उस असाधारण ज्ञानगुणकी 
गरिमाकी स्तुति की गई है जिसके प्रकट होते ही वे साधारण छलद्मस्थसे स्वयंभू-सवेज्ञ हो गये । 
उनका वह ज्ञान गुण त्रेकालिकजश्ञायक स्वभाव होनेसे आत्मामे स्वतः विद्यमान रहता है, राग-द्रेषा- 
दिकके समान आत्मामे किन्‍्ही बाह्य निमित्तोंसे प्रकट नहीं होता है। वही ज्ञानगुण केवलज्ञान- 
रूप पर्यायसे तन्‍्मय हो लोकालोकका ज्ञाता हो जाता है, रागादि विकारी भावोंसे सर्वथा रहित 
होनेके कारण वीतराग विज्ञान कहलाता है। यह ज्ञान, “चतुर्गंतिके जीव अपाय--दुःखसे किस 
प्रकार छूटें'! इस अपायविचयधर्म्यध्यानके समीचीन मननस्वरूप होता है। ज्ञान, स्वपरप्रकाशक 
होनेसे जहाँ आत्ममातु-स्वकों जानता है, वहाँ परमातृ--परको भी जानता है और न केवल 
माता--ज्ञायक आत्माकों जानता है किन्तु ससारके समस्त चेतना चेतनात्मक पदार्थोको 
जानता है॥ १ ॥ 


माताइईसे_ मानमसि मेयमसीशमासि 
मानस्थ  चासि फ़लमित्यजितासि स्व । 
नास्त्येब (नास्येव) किशिदृत नासि तथापि किल्वि- 
दस्येव चिज्चकचकायितचुज्चुरुच्चे: ।|२॥ 


अन्वयायं--( अजित ) हे अजितताथ ! आप ( माता असि ) ज्ञायक हो ( मानस्‌ असि ) 
ज्ञान हो ( मेयम््‌ असि ) शेय हो ( ईशमा असि ) अनन्‍्तचतुष्टय लक्ष्मीरूप हो ( च मानस्य फलस्‌ 


ध्ओ 
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असि ) और ज्ञानके फल हो, ( इति स्वंस असि ) इस प्रकार सबरूप हो । [ अस्य ] ( किड्न्चिदेव 
तास्ति ) इस ज्ञानका कुछ भी नही है ( उत ) और आप भी यद्यपि ( किडिचितु न असि ) किसी 
अन्यरूप नही है (तथापि ) तो भी आप ( उच्चे' ) उत्कृष्टरूपसे ( चिल्वकचकायितचुड्चु: ) 
चैतन्य चमत्कारखूपसे प्रसिद्ध हो । 

भावारथ--जो पदार्थंको जानता है उसे माता कहते हैं, अ।त्मा जिसके द्वारा जानता है उसे 
मान कहते है, जिसे जानता है उसे मेय कहते हैं ओर अज्ञाननिवृत्तिपुबंक आत्मामे जो ज्ञान 
प्रकट होता है वह मानका फल कहलाता है। यहाँ गुण गुणीका अभेद दृष्टिकी अपेक्षा कथन करते 
हुए कहा गया है कि हे अजितनाथ भगवान्‌ ! आप ही माता, मान, मेय और मानके फल हो-- 
ज्ञाता, ज्ञान, जेय और ज्ञानके फल हो। न केवल, ज्ञान गुणकी अपेक्षा यह कथन है किन्तु अह॑न्त 
की लक्ष्मीस्वरूप जो ज्ञान दर्शन सुख और वीर्य है उनरूप भी आप हैं। यद्यपि ज्ञायक स्वभावके 
कारण अजितनाथ भगवान्‌ अनन्त ज्ञेयोको जानते है ऐसा व्यवहार होता है। तथापि एक भी ज्ञेय 
उनका नही होता है और न वे किसी ज्ञेयके होते है । वीतराग विज्ञानका दर्पण तलके समान यही 
स्वभाव है कि वह जानता तो सबको है परन्तु किसीको आत्मीय मान कर अपने आपमे रोकता 
नही है। यह सब होने पर भी आप चैतन्य चमत्कारसे तन्‍्मय है।॥ २॥ 


एको न भासयति देव न भासते$स्मि- 
न्नन्यस्तु भासयति किश्वन भासते च | 
तो दो तु भासयसि शम्भव भाससे च 
विश्व च भासयसि भा असि भासको न ॥३॥। 


अन्धयाथं--( देव ) हे देव | संसार मे ( एक' ) एक पदार्थ--जड़ पदार्थ ( न भासयति ) 
किसीको भासित--प्रकाशित नही करता और ( अस्मिन्‌ ) इस जड पदार्थमे कोई पदार्थ (न 
भासते ) प्रकाशित नही होता है ( तु ) किन्तु ( अन्य ) जडसे भिन्‍न--चेतन द्रव्य ( भासयत्ति ) 
किसीको भासित करता है। (व) तथा ( किज्चन ) अन्य द्रव्य इसमे ( भासते ) प्रकाशित 
होता है। ( तु ) किन्तु ( शाम्भव ) है शग्भवनाथ ! आप ( तो द्वौ) उन दोनो-अचेतन और चेतन 
पदार्थोकों ( भासयति ) प्रकाशित करते है और स्वयं भी ( भाससे ) प्रकाशित होते है । इस तरह 
आप ( विश्वं च भासयसि ) लोकालोकरूप विश्वको प्रकाशित करते है अत ( भा. असि ) 
दीप्तिरूप हो, ( भासक न असि ) भासक"--दीप्तिका निराकरण करनेवाले नही हो । 

भावायं--यह विश्व चेतनाचेतनात्मक पदार्थोसे भरा हुआ है। इनमे अचेतन पदार्थ-- 
पुदूगल, धर्म, अधमं, आकाश और काल चेतनासे शून्य होनेके कारण न किसीको प्रकाशित करते है 
और न कोई पदार्थ इनमे प्रकाशित होता हे। उपयुक्त पॉच अचेतन पदार्थोके सिवाय विश्वमे एक 
चेतन द्रव्य भी हैं। यह चेतन द्रव्य चेतनासे तन्‍्मय होनेके कारण संसारके पदार्थोको प्रतिभासित 
करता हैँ और ससारके पदार्थ इसमे प्रतिमासित होते हैं। है शम्भवनाथ ! जिनेन्द्र | आप उपयुंक्त 
चेतन अचेतन पदार्थोको प्रतिभासित करते हैं और स्वय भी प्रतिभासित होते है। इस तरह आप 


१ अस्थति प्रक्षिपति इति आसक' 'असु प्रक्षेपणे' इति धातो ण्वुल्‌ प्रत्यये रूपं । भायाः ( दीप्तेः ) 
( आसक. ) प्रक्षेपक इति भासक. तथामूत. स्वे ले मवसि । 


चतुविशतिस्तव ३ 


विद्वको प्रतिभासित करते है। जब गुण और गुणीका अमेदविवक्षासे कथन होता है तब गुणको 
गुणी और गुणीको गुण कह दिया जाता हैं। यहाँ मी अभेद विवक्षासे शम्भवनाथ जिनेन्द्रको भा 
अर्थात्‌ ज्ञानरूप दीप्तिसे तन्‍्मय कहा है । और भासकपनेका निषेध किया है। परन्तु बिना आधार- 
के गुणका अस्तित्व रह नही सकता इसलिये शम्भव जिनेन्द्रमे भासकपतेका सवेथा निषेध भी नहीं 
किया जा सकता अतः “भासको न' का दूसरा अर्थ यह भी होता है कि हे भगवन्‌ ! आप ज्ञानरूप 
दीप्तिका निराकरण करने बाले नही है ॥। ३ ॥ 
यदूभाति भाति तदिहाथ चू (न) भात्यस्माति 
उनाभाति भाति सच भाति नयो 'नभाति। 
भा (या)साति “भात्यपि च 'माति न भात्यमातिँ 
सा चामिनन्दन  विभा न्त्यभिनन्दति स्वाम ॥४॥। 

अन्वयार्थ--( यत्‌ ) जो ज्ञान (' भाति ) ज्ञानगुणसे तन्‍्मय रहनेके कारण देदीप्यमान होने- 
वाले ( इह ) इस आत्मामे ( भाति ) सुशोभित रहता हे ( अथ ) और ( अभाति ) ज्ञान गुणसे 
अतन्मय होनेके कारण देदीप्यमान न रहनेवाले अन्य पदार्थभमे ( न भाति ) सुशोभित नही होता। 
इसी प्रकार (ये ) जो ज्ञायक ( नाभाति 'इह” ) अतिशय सुशोभित रहनेवाले आत्मामे ( भाति) 
सुशोभित रहता हैं और ( नभाति सुशोभित न रहनेवाले अन्य पदार्थभे ( न भाति ) सुशोभित 
नही होता । इसी प्रकार (या भा ) जो ज्ञानरूप दीप्ति ( भाति इह' ) देदीप्यमान आत्मामे 
( अति आभाति ) अत्यन्त सुशोभित होती है और ( अभाति ) अदेदीप्यमान--ज्ञानसे रहित अन्य 
पदार्थमे (न भाति ) सुशोभित नही होती ( अभिनन्दन ) हे अभिनन्दन जिनेन्द्र | ( विभान्ती ) 
विशिष्टरूपसे सुशोभित होनेवाली ( सा च ) वह भा--ज्ञानदीप्ति ( त्वामु ) आपका ( अभिनन्दति ) 
अभिनन्दन करती है । 

भावाथं--यहाँ ज्ञान गुण, ज्ञायकस्वभाव और ज्ञप्तिक्रिया इन तीन विशेषताओका अस्ति 
ओर नास्ति पक्षसे एक आत्मामे समावेश करते हुए अभिनन्दन जिनेन्द्रकी स्तुति की गई हे। यह 
ज्ञान गृण अस्ति पक्षसे आत्मामे रहता है नास्ति पक्षसे आत्मातिरिक्त अन्य द्रव्यमे नहीं रहता। 
ज्ञायकस्वभाव भी ज्ञान गुणसे सुशोभित आत्मामे रहता है, अन्य जड़ पदार्थोमे नही । इसी प्रकार 
शप्ति क्रिय' भी आत्मामें ही रहती हे अन्य जड़ पदार्थोमि नही | 'यत्‌ तत्‌” इन नपुसकलिज्भ पदोसे 
ज्ञान गुणका, 'य स.' इन पुलिड्भ पदोसे ज्ञायक स्वभावका और “या सा' इन स्त्रीलिज्ध पदोसे 
ज्ञप्ति क्रियाका समावेश किया गया हँ। भेद विवक्षासे इन तीनोमे भेद होता है परन्तु अभेद 
विवक्षासे तीनो एक आत्माकी ही परिणति है ॥ ४ ॥ 


लोकप्रकाशनपरः सवितुयंथा यो 
पस्तुप्रमित्यभिमुखः सहजप्रकाशः । 
१. भाति श्ोभते इति भान्‌ तस्मिन्‌, भा दीषप्तौ' इत्यस्य झतृप्रत्ययान्तप्रयोग । २ न भाति इति 
अभान्‌ तस्खिन्‌ । रे न भातीति अभान्‌, न भान्‌ इति नामान्‌ तस्मिन्‌ नाएव ” इतिवत्‌ समास । ४. न 


भातीति नभान्‌ तस्मिन्‌ । ५. भातीति भान्‌ तस्मिन्‌ । ६. भा + अति इति पदष्छेद । ७ न भातीति अभान्‌ 
तस्मिन्‌ । ८ विशेषेण भाति शोभते इति विभान्ती शोभमानेत्पर्थ भा इत्यस्य विदेषणम्‌ । 





अत 
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सोध5्यं तवोल्लसति कारकचक्रचर्चा- 
चित्रो प्यकब्घु ररसप्रसरः सुबुद्धे ॥५॥ 


अन्वयाथं--( सुबुद्धे ) है सुमति जिनेन्द्र ( सवितु यथा ) सूर्यके प्रकाशकी तरह जो प्रकाश 
बाह्य दृष्टिसि ( लोकप्रकाशनपर ) समस्त लोकको प्रकाशित करनेमें समर्थ है तथा ( वस्तु- 
प्रसित्यभिमुख: ) अन्तदृष्टिसे आत्मतत्त्वक जाननेके सम्मुख हे ( सो5्यं ) ऐसा यह ( तब ) आपका 
( सहजप्रकाश: ) सहज ज्ञानस्वभावरूप प्रकाश ( कारकचक्रचर्चाचित्रोईपि ) पट्कारक समूहकी 
चचसि चित्ररूप होता हुआ भी ( अकब्बुररसप्रसर' ) अचित्रित--एकरसरूप प्रसारसे सहित 
( उल्लसति ) सुशोभित हो रहा है। 

भाधा्थ--है मगवन्‌ | आपका त्रेकालिक ज्ञायक स्वभावरूप प्रकाश जब केवलज्ञानरूप 
पर्यायसे सुशोभित होता हैं तब वह यद्यपि छोकालोकको प्रकाशित करता है तथापि निश्चयसे 
आत्मस्वरूपको ही प्रकाशित करता है, इसीलिये कहा जाता हे कि केवली भगवान्‌ व्यवहारनयसे 
लोकालोकके ज्ञाता है पर निश्चयनयसे आत्माके ही ज्ञाता है। यद्यपि व्यवहारकी दृष्टिसे आपका 
वह ज्ञानस्वरूप प्रकाश, कर्ता कम करण सप्रदान अपादान और अधिकरण इन छह कारकोके समूह- 
की चचसे चित्रित होता है उसमें इन सब कारकोका विकल्प आता हें तथापि सामान्‍्यग्राही निश्चय- 
नयकी अपेक्षा वह सकल कारक चक्रसे उत्तीर्ण होनेके कारण एकरूप ही प्रतीत होता है ॥ ५ ॥ 

एके प्रकाशकप्तुशन्त्यपरं प्रकाइय- 
मन्यत्यकाशकमपीश तथा प्रकाश्यम्‌ | 
त्व॑ं न प्रकाशक इद्ासि न च प्रकाश्यः 
पप्मप्रभ ! स्वयमसि प्रकट! प्रकाशः ॥।६॥ 

अन्ययार्थ--( ईशा ) हे स्वासिन्‌ |! लोग ( एक ) किसी एकको ( प्रकाशक ) प्रकाशक 
( अपर ) किसी अन्यको ( प्रकाश्य ) प्रकाश करने योग्य ( तथा ) और ( अन्यत्‌ ) किसीकों 
( प्रकाशक ) प्रकाशक तथा ( प्रकाहय॑ं ) प्रकाश्य दोनो रूप ( उशन्ति ) मानते है, परन्तु ( त्व ) 
आप ( इह ) इस जगत्‌मे (न प्रकाशक )न प्रकाशक है (च न प्रकाह्य:) और न प्रकाइ्य है 
( पद्मप्रभ ) है पद्मप्रभ जिनेन्द्र ' आप ( स्वय प्रकट. प्रकाश' असि ) स्वयं भासमान प्रकाश- 
रूप है। 

भावाथ--हे भगवन्‌ ! आत्मामे सुख, बीय॑ तथा ज्ञान दर्शन आदि अनेक गुण विद्यमान है। 
इनमे सुख गुण आह्लादकी अनुभूतिरूप होनेसे आत्माके अस्तित्वका प्रख्यापक हे अत. प्रकाशक हे 
और वीय॑ आदि गुण ज्ञानके माध्यमसे अनुभवमे आते है अत. प्रकाश्य है, परन्तु ज्ञान-दरदात गुण 
स्वपरप्रकाशक होनेसे प्रकाशक और प्रकाश्य-दोनोरूप है। यहू्‌ गुण और गुणीका भेद व्यवहार- 
नयसे होता है, इसलिये कौन गुण कैसा है ? इसकी चर्चा उसी नयसे सगत होती है । कारक चक्रकी 
प्रक्रिया भी व्यवहारनयसे ही घटित होती है, इसलिये जब आत्मामे प्रकाशन क्रियाके कर्ताकी 
अपेक्षा विचार होता है तब आत्मा प्रकाशक होता हे और अन्तजेयकी अपेक्षा जब प्रकाशन क्रिया- 
के कमेकी अपेक्षा विचार किया जाता है तब आत्मा प्रकाश्य कहलाता है। निशचयनयकी अपेक्षा 
आत्मा कारकचक़के विकल्पसे उत्तीर्ण हे अतः वह न कर्ता है और न कर्म हे--न श्रकाशक है 


चतुर्बिशतिस्तव ध्‌ 


और न प्रंकाश्य है, किन्तु एक सहज प्रकाशरूप है। हे प्मप्रभ जिनेन्द्र | आप इसी सहज प्रकाश- 
रूप हैं। निश्चयनयसे आत्मबस्तुका कथन कभी गुणीरूपसे होता है और कभी गुणरूपसे । जैसे 
आत्मा ज्ञायक है अथवा आत्मा ज्ञानमात्र हे। यहाँ गुणरूपसे कथन करते हुए पद्मप्रभ्न जिनेन्द्रको 
प्रकट प्रकाशरूप कहा गया है। उनका यह प्रकट प्रकाश स्वयं सिद्ध हे राग-देषादिक विकारीभाव 
के समान परसापेक्ष नहीं है ॥ ६॥ 
अन्योन्यमापिवति_ वाचकवाच्यसदत्‌ 
संत्रत्ययस्तदुभयं पिबति प्रसह्य । 
सत्प्रत्ययस्तदुभयेन न पीयते चेत 
पीतः समग्रमस्त भगवान्‌ सुपाश्यः ॥७॥ 

अन्वयार्थ--( यत्‌ ) जो ( वाचकवाच्यसत्‌ ) वाचक--शब्द और वाच्य--अर्थरूप सत्‌ 
( अन्योन्यम्र्‌ आपिबति ) एक दूसरेको ग्रहण करता है अर्थात्‌ एक दूसरे पर निभेर है ( तदुभयं ) 
उस दोनो प्रकारके सत॒को ( सत्प्रत्यय' ) सतका ज्ञान ( प्रसह्य ) बलपूर्वंक ( पिबति ) ग्रहण करता 
है, परन्तु ( तदुभयेन ) वाचक और वाच्यरूप सतके द्वारा ( सत्प्रत्ययः ) सत्‌का ज्ञान ( न पीयते ) 
ग्रहण नही किया जाता है ( चेत्‌ ) यदि ( समग्र अमृतं ) उस वाचक, वाच्य और सत्‌ ज्ञानको 
यदि ( पीत. ) ग्रहण किया है तो ( भगवान्‌ सुपादर्व: ) भगवान्‌ सुपाश्वनाथने ग्रहण किया है। 

भावाथं--शब्दको वाचक और अर्थकों वाच्य कहते हैं जैसे मुखके द्वारा उच्चरिंत और 
कानोके द्वारा श्रूयमाण घट शब्द वाचक है और घट शब्दके द्वारा ग्रहणमे आनेवाला बना हुआ 
( कम्बुग्रीवादिमान्‌ ) पदार्थ-घट वाच्य है। ये दोनों ही सत्‌ एक दूसरके ऊपर निभेर हैं। 
घट शब्द उच्चरित होता है तो उसका कोई ग्राह्म अर्थ अवश्य होता है और कोई ग्राह्म 
पदार्थ है तो वह किसी न किसी शब्दके द्वारा गृहीत अवश्य होता है। इन दी प्रकारके सतोंके 
अतिरिक्त एक ज्ञानरूप सत्‌ भी होता है “इस उदाहरणमे” जैसे घटका ज्ञान इस प्रकार घट 
शब्द, कम्बुप्रीवादिमान्‌ पदार्थ और घट ज्ञानके भेदसे सत्‌ तीन प्रकारका होता है। इनमे शब्द 
और अर्थंरूप सत्‌ जड पदार्थ है, अत. वे परस्पर सापेक्ष होने पर भी ज्ञानसे रहित है और इसी 
कारण वे ज्ञानरूप सतको ग्रहण नही कर पाते । परन्तु ज्ञानहूप सत्‌ उन दोनो--शब्द और अर्थ॑रूप 
सतोको अपनी स्वच्छताके कारण नियमपूर्वक ग्रहण करता है। यह रही वाचक सत्‌ वाच्य सत्‌ 
और ज्ञान सत्‌की बात । भगवान्‌ सुपाश्वनाथ इन तीनो प्रकारके सतकों ग्रहण करते है। वाचक 
और वाच्य ज्ञानके विषय होनेसे ज्ञेय ही है परन्तु ज्ञान, स्वपर प्रकाशक होनेसे वह ज्ञान और ज्ञेय 
दोनोंरूप होता है। तात्परय यह है कि भगवान्‌ सुपाश्वनाथ शब्दसत्‌ अर्थंसत्‌ और ज्ञानसत्‌ इन 
तीनोके ज्ञाता हैं। ७ ॥ 


उन्मज्जतीति परितः(परतो) विनिमज्जतीति 
मग्नः प्रसक्ष पुनरुत्प्ललते तथापि। 
अन्तर्निमग्न इति भाति न भाति भाति 
अन्द्रप्रभस्य विशद्श्चितिचन्द्रिकोषः ॥८॥ 


१. भातीति भाग्‌ तस्मिन्‌ अन्यस्मिन्‌ पदार्थे भाति सत्ि न भाति न शोभते इत्यर्थ, । 


लघुतत्त्वस्फीट 


अन्वयार्थ--संसारके अन्य जीवोंका ज्ञान, ( परतः ) ज्ञानकी उत्पत्तिमें साधकस्वरूप 
इन्द्रिय तथा प्रकाश आदि परको सहायतासे ( उन्‍्मज्जति ) उत्पन्न होता है और ज्ञानको उत्पत्ति 
में बाधक स्वरूप इन्द्रिय विकार तथा अन्धकार आदि प्रतिबन्धक कारणोंसे यद्यपि ( प्रसह्य ) 
हठात्‌ ( विनिमञ्जति ) विनिमग्न हो जाता है तथापि ( मग्नः सत्‌ ) मग्न होने पर भी प्रतिबन्धक 
कारणोंका अभाव होने पर ( पुनः ) फिरसे ( उत्प्लवते ) उत्पन्न हो जाता है। परन्तु ( चन्द्रप्रभस्य) 
चन्द्रप्रभ भगवान्‌का ( विशद ) निर्मल ( खचितिचन्द्रिकौष, ) चैतन्यरूप-ज्ञानरूप चाँदनीका समूह 
( अन्तनिमग्न ) बाह्य कारणोसे निरपेक्ष होकर अन्तरजुमे ही निमर्त है, अन्तरज़ कारणसे उत्पन्न 
होता है [ अन्यस्मिन्‌ ] भाति सति न भाति ) अन्य पदार्थके भासित रहते हुए नही भासता है 
( इति भाति ) इसलिये सदा भासित रहता है। 

भावा्थ--यहाँ क्षायोपशमिक ज्ञान और क्षायिक ज्ञानकी विशेषता बतलाते हुए कहा 
गया है कि ससारी जीवोका क्षायोपशमिक ज्ञान परनिमित्त सापेक्ष होनेसे उत्पन्न होता है और 
विनष्ट होता है परल्तु चन्द्रप्रभ भगवान्‌का क्षायिक ज्ञान केवल आत्मसापेक्ष होनेसे सदा भास- 
मान रहता है। अर्थात्‌ क्षायिक ज्ञानकी उत्पत्तिमे ज्ञानावरण कर्मका क्षयरूप अन्तरड्भ कारण ही 
अपेक्षित रहता है प्रकाश आदि बाह्य कारण नही ॥ ८ ॥ 


यस्मिन्नवस्थितिप्ुपैत्यनबस्थितं तत्‌ 

तत्स्थ; स्वयं सुविधिरप्यनवस्थ एवं | 
देवोध्नवस्थितिमितोईपि स एब नान्‍्यः 

सोञउ्प्यन्य एवमतथापि स एवं नान्‍्यः ।।९।। 


अस्वयार्थ--यह जगत्‌ ( यस्मिन्‌ ) जिस इन्द्रिय सुखमे ( अवस्थितिमु ) स्थिरताको (उपैति) 
प्राप्त होता है ( तत्‌ ) वह इन्द्रियसुख ( अनवस्थित ) अस्थिर है। जगत्‌ ही नही, ( तत्स्थ, ) उस 
इन्द्रियसुखमे स्थिर रहनेवाले ( स्वयं सुविधि अपि ) स्वयं सुविधिनाथ भगवान्‌ भी ( अनवस्थ 
एवं ) अस्थिर ही रहे । (देव.) सुविधि जिनेन्द्र पर्याय दृष्टिसि ( अनवस्थितिम्‌ इतो5पि ) अनित्यता 
को प्राप्त होकर भी, द्रव्यदृष्टिसि ( स एबं ) वही थे । (अन्यो व) अन्य नहीं थे और ( सो5पि ) वह 
अन्य पदार्थ भो ( अन्य' ) अन्य ही रहा । ( एवं ) इस प्रकार वे ( अतथापि ) तद्बगूप न होकर भी 
( स॒ एवं ) तद्गप रहे ( अन्यो न ) अन्यरूप नही हुए । 

भावायं--संसा रके प्राणी इन्द्रिय सुखको स्थायी मानकर उसमे अपना अभिप्राय लगाते है 
पर वह इन्द्रियसुख स्थायी नही है, अस्थायी है--देखते देखते नष्ट हो जाता है। और की बात 
जाने दो सुविधिनाथ भगवान्‌ भी गृहस्थ अवस्थामे जब तक उस इन्द्रियसुखभे स्थिर रहे तब तक 
वे स्वयं अस्थिर रहे । अस्थिरताका प्रमाण यही है कि वे अन्ततः उस इन्द्रियसुखको छोड़कर 
आत्मसुखमे ही स्थिर हुए । संसारके प्रत्येक पदार्थ पर्याय दृष्टिसे अस्थिर है, अत भगवान्‌ सुविधि- 
नाथ भी पर्यायदृष्टिसे यद्यपि अस्थिर थे तथापि द्रव्यदृष्टिसि वह वहीं थे, अन्य नहीं थे अर्थात्‌ 
स्थिर--नित्य थे | इस तरह द्रव्य और पर्यायदृष्टिसे भगवान्‌ सुविधिनाथ नित्यानित्यात्मक थे । 
जिसमे 'तद॒वेदं भाव'--यह वही है ऐसा प्रत्यभिज्ञान होता रहे बहू नित्य कहलाता है और जिसमे 
अतद्भाव'--अन्य भाव हो वह अनित्य कहलाता है। सामान्य-तीथंकरत्वकी अपेक्षा सुविधिनाथ 
नित्य थे परन्तु सराग और वीतराग अथवा छद्मस्थ और सर्वज्ञकी अपेक्षा वे अनित्य थे ॥ ९५ ॥ 


चतुर्विशतिस्तव ७ 
शृन्यो४पि निर्भरभ्ृतोई्सि शृतो£पि चान्य- 
शुन्योध्न्यशून्यविभवो5प्यसि नेकपृण्ण: । 
त्व॑ नेकपूर्णणहिमाईपि सदेक . एव 
कः शीतलेति चारितं तव मातुमीष्टे ।।१०।॥॥ 


अन्वया्थ--हे भगवन्‌ ! आप ( शुन्योधपि ) काम-क्रोधादिविका री भावोंसे शुन्य होकर भी 
( निर्भरभृत' असि ) ज्ञान-दर्शनादि स्वकीय गुणोसे अतिशय पूर्ण हैं, ( भूलो5पि ) स्वकीय गुण- 
पर्यायोसे ( भुतोषपि ) परिपूर्ण होकर भो ( अन्यशून्य: ) अन्य द्रव्यके गुण-पर्यायोसे ( शून्य. ) 
शून्य हैं, ( अन्यशुन्यविभव: अपि ) अन्य द्वव्योंसे शुन्यविभव होकर भी ( नेकपूर्ण: ) ज्लेयरूपताको 
प्राप्त हुए अनेक द्रव्योसे पूर्ण है और ( नेकपूर्णमहिमापि ) अनेक अतिशयोसे परिपूर्ण महिमासे 
युक्त होकर भी ( सदा एक एवं ) सदा एक ही हैं ( इति ) इस तरह ( शीतल ) हे शीतल जिनेन्द्र | 
हे चरितं ) आपके चरितको ( मातु ) जाननेके लिये (क ईष्टे) कौन समर्थ है ? अर्थात्‌ 

नह । 

भावाथं--यहाँ शूुन्यत्व-अशून्यत्व ओर एकत्व-अनेकत्व भड्ोंकी अपेक्षा शीतलूनाथ 
जिनेन्द्रकी स्तुति करते हुए कहा गया है कि हे भगवन्‌ |! आप विकारी भावोसे रहित होनेके कारण 
शून्य है तथा स्वकीय ज्ञान दर्शनादि गृणोंसे सहित होनेके कारण शून्य नही हैं । अथवा अन्य द्रव्योके 
गुण पर्यायोंसे रहित होनेके कारण शून्य है और ज्ञेय बनकर आत्मामे प्रतिफलित होनेवाले अनेक 
द्रव्यो तथा उनके गुण पर्यायोसे पूर्ण होनेके कारण शून्य नही है। इसी तरह आप स्वरूपकी अपेक्षा 
अद्वितीय होनेके कारण एक है और अनेक अतिशयोंसे परिपूर्ण महिमासे युक्त होनेके कारण अनेक 
है। यहाँ परस्पर विरोधी भज्धोंका समन्वय स्थाद्ादसे होता है ॥। १० ॥ 


नित्यो्शप नाशसुपयासि न यासि नाश 
नष्टोषपि सम्भवसुपेषि पुनः प्रसह्य । 
जातो5प्यजात हति तकंयतां विभासि 
प्रेय!प्रमोष्दूद्धतनिधान किमेतदीदुकू ।११॥ 


अन्वयार्थें--(अख्भूतनिधान. श्रेय प्रभो) है आश्चयंके निधानभूत श्रेयोनाथ । आप (नित्यो5पि) 
त्रेकालिक-अनाइनन्त ज्ञायकस्वभावकी अपेक्षा नित्य होकर भी ( नाहाम्‌ उपयासि ) पर्यायकी 
अपेक्षा नाशको प्राप्त होते है। और द्रव्यकी अपेक्षा (नाश न यासि ) नाशको प्राप्त नही 
होते है। ( नष्टोइपि ) जीवन्मुक्त अरहुत अवस्थाकी अपेक्षा नष्ट होकर भी ( पुनः ) फिरसे 
( प्रसह्य ) हठात्‌ ( सम्भवम्‌ ) मुक्तावस्थारूप जन्मको ( उपेषि ) प्राप्त होते है। इसी प्रकार 
( जात्तोषपि ) संथोगी पर्यायकी अपेक्षा उत्पन्त होकर भी ( अजातः ) शुद्ध आत्मद्रव्यकी अपेक्षा 
उत्पन्न नही हैं ( इति ) ऐसा ( तकंयताम्‌ ) चिन्तन करनेवालोके लिये आप ( विभासि ) विभा- 
सित होते है। है प्रभो | ( एतद्‌ ईदुक्‌ किम्‌ ) यह ऐसा क्यों है ? 

भावाथ--यहाँ नित्यातित्य नयकी अपेक्षा श्रेयान्‍स्सनाथ भगवांन्‌की स्तुति करते हुए कहा 
गया है कि हे भगवत्‌ ! आप नित्य होकर भी नाश्को प्राप्त होते है और नाशको प्राप्त होकर 
भी नाशको प्राप्त नही होते हैं। तात्पर्य यह है कि आप अपने ज्ञायकस्वभावकी अपेक्षा नित्य है 
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और पर्थायकी अपेक्षा नाशको प्राप्त होकर भी द्रव्यकी अपेक्षा नाशको प्राप्त नहीं हैं। नष्ट होकर 
भी पुनः उत्पन्न होते हैं ओर उत्पन्न होकर भी उत्पन्न नही होते हैं। फलिताथ यह है कि आप 
कारण समयसार अथवा जीवन्मुक्त अवस्था की अपेक्षा नष्ट होकर भी मुक्तावस्थाकी अपेक्षा 
पुनः उत्पन्न होते है और मुक्तावस्थारूप उत्पन्त होकर भी पुनः अवस्थान्तरको प्राप्त नही होते । 
इस तरह तकणा करनेवाले जीवोंके लिए आपका समस्त स्वरूप आइचर्यका भाण्डार मालूम 
होता है॥ ११ ॥ 
सनन्‍्नप्यसन्स्फूटमसन्नपि संशच भासि 
सन्मांदच सक्तसमवायमितों न भासि। 
सक्त्वं स्ववंविभव भासि न चासि सच 
सन्मात्रवस्त्वसि मुणोइसि न वासुपूज्य ॥१२॥ 

अन्वयार्थ--( वासुपूज्य ) हे वासुपृज्य भगवन्‌ ! आप ( सन्‍्नपि ) सत्रूप होकर भी 
( स्फूटम ) स्पष्ट ही ( असन्‌ ) असद्‌ रूप हैं। और ( असन्नपि ) असदृरूप होकर भो ( संडच ) 
सद्रूप ( भासि ) प्रतीत होते है। आप ( सन्‍्मान्‌ ) सत्‌ सत्तासे युक्त होकर भी ( सक्त्वसमवाय- 
मित ) सत्त्वके साथ समवायको प्राप्त ( न भासि ) नही माछूम होते है । ( विभव” ) हे जन्म- 
रहित ! आप ( स्वयं ) स्वयं ( सत्त्वं भासि ) सत्त्वरूप मालूम होते हैं परन्तु (सत्त्व न चासि ) 
सत्वरूप नही है ! ( सन्मात्रवस्तु असि ) आप सत्तामात्र वस्तु है ( गुणो नासि ) गुणरूप नही है। 

भावार्थ--यहाँ वासुपूज्य भगवान्‌की स्तुति करते हुए कहा गया है कि हे भगवन्‌ ! आप 
सत्‌ होकर भी सत्‌ नही है अर्थात्‌ द्रव्यदृष्टिसे सतु हैं और पर्यायदृष्टिसि सत्‌ नहीं है। इसी तरह 
पर्यायदृष्टिसे असत्‌ होकर भी द्रव्यदृष्टिसे सत्‌ हैं। आप सत्तासे युक्त होकर भी न्यायदर्शनसम्मत 
समवायके अनुसार सत्ताके साथ समवायको प्राप्त नही है। न्‍्यायदर्शन गुण और गुणीकों पृथक्‌ 
मानकर उनके समवायको स्वीकृत करता है, परल्तु जैनद्शन गुण और गुणीको प्रदेशोकी अपेक्षा 
पृथक्‌ न मानकर उनके त्रेकालिक तन्मयीभावको स्वीकृत करता है। सत्‌ गुणी है ओर सत्त्व गुण 
है, चूँकि इनमे प्रदेश भेद नही है इसलिये कभी माश्न गुणके द्वारा गुणीका कथन होता है और 
कभी गुणीके द्वारा गुणका उल्लेख होता है। यहाँ गुणके द्वारा गुणीका कथन करते हुए कहा गया 
है कि है भगवत्‌ !' आप सत्त्व--सत्तागुणरूप प्रतीत होते हैं, परन्तु मात्र सत््त--सत्तागुण नही 
है। अपितु सत्तागुणसे युक्त है। एक विवक्षासे गुण और गुणीके विकल्पको समाप्त कर गुणको 
ही वस्तु कहा जाता है इस विवक्षामे आप समन्मान्र वस्तु है, गुण नही है, ऐसा कहा गया है ॥ १२॥ 


भूतोह्धुना भवसि नेव न वतंमानों 
भूयों भविष्यसि तथापि भविष्यसि त्वस्‌ । 
यो वा भविष्यसि स खल्वस वर्तमानों 
यो वत्तसे विमलदेव स एवं भूतः ॥११॥ 


१ विगतों सवो जन्म यस्य स विभव' तत्सम्बुद्धों हे विभव | २ 'तत्त्व सलल्‍लक्षणक सन्मात्र वा यत 
ह्वतःसिद्धमू--अश्चाध्यायी ह।८॥ 


चतुविशतिस्तव ५ 


अस्वयार्थ--(विमलदेव) है विमल जिनेन्द्र ' यद्यपि आप (अचुना) इस समय (भूतों तेव 
भवसि) भूत नहीं हैं (वर्तमानों न) वर्तमान नही है और (भूयों न भविष्यसि) पुनः भविष्यमे 
नहीं होगे, तथापि (त्वं भविष्यसि) आप भविष्यत्‌मे होगे । (वा) अथवा आप (यो भविष्यसि) जो 
होंगे (खलु) निश्चयसे (सः) वह (वर्ततान' असि) वतंमान है और (यो व्तंसे) जो वर्तमान है 
(स एवं भूत.) वही भूत है । 
भावाथे--हे भगवत्‌ ! आप द्रव्य और पर्यायरूप हैं। इनमे द्रव्य सामान्यरूप है और पर्याय 
विशेषरूप । द्रब्य अपरिवतंनीय है, पर्याय परिवर्तनीय है। अपरिवर्तनीय वस्तुमे कारूचक्रका व्यवहार 
नहीं होता, अतः जब द्रव्यरूपसे आपका विचार किया जात्ता है तब आप भूत, बतंमान और 
भविष्यतके व्यवहारसे रहित सिद्ध होते है। परन्तु जब पर्यापयरूपसे आपका विचार करते हैं तब 
परिवर्तनीय होनेके कारण भविष्यमें आप अवश्य होगे । आज भी आप अरहन्त है, भविष्यमे सिद्ध 
होंगे, परन्तु सिद्ध अवस्थामे जो आपका ज्ञायक स्वभाव होगा वह अभी वतंमानमे भी है और 
भूतकालमे भी था। इस तरह ज्ञायकस्वभावकी अपेक्षा भी आप कालत्रयके व्यवहारसे परे है ॥१३॥ 
एक प्रपीतविषमापरिमेयमेय- 
के 
वचित्यचित्रमनचुभूयत एव. देव | 
द्वेत॑ प्रसाधयदिद तदनन्तशान्त- 
मद्वैतमेव महयामि महन्महस्ते ॥१४॥ 
अन्वयार्थ--(अनन्तदेव) हे अनन्तनाथ जिनेन्द्र ! जो (एक) एक होकर भी (प्रपीतविषमा- 
परिमेयवेनित्र्यचित्र) ग्रहणमे अ।थे हुए छोटे-बड़े अपरिमित पदार्थोकी विचित्रतासे नानारूप (एब) 
ही (अनुभूयते) अनुभवमे आता है। इस तरह प्रमेयकी अपेक्षा जो (द्वेतं प्रसाधयत्‌) नानारूपताकों 
सिद्ध करता है, रागद्वेषादिसे रहित होनेके कारण (शान्त) शान्‍्त है, क्षायिकज्ञान--केवलज्ञानरूप 
पर्यागसे युक्त होनेके कारण (अद्वेंसमेव) एक ही है और लोकालोकमे व्यापक होनेसे (महत्‌) मह॒त्‌ 
रूप है (ते इद तत्‌ मह ) आपके इस सम्यस्ज्ञानरूप तेजकी मै (महयामि) पूजा करता हूँ । 
भावा्थ--भगवान्‌ अनन्त जिनेन्द्र, वीतराग विज्ञानहूप केवलज्ञानकों धारण करते है। 
उतका यह केवलज्ञान, ज्ञानपर्यायकी अपेक्षा यद्यपि एक है, अद्वेतरूप है, तथापि उसमे प्रतिभासित 
होनेवाले नाना पदार्थोकी अपेक्षा वह द्वेसरूप भी है। उनका यह ज्ञान, रागादि विकारी भावोसे 
रहित होनेके कारण शान्तस्वरूप है, अनन्त सुखसे सम्पन्न है तथा लोकालोककी बात जाननेकी 
अपेक्षा मह॒त्‌रूप भी है। इसके अतिरिक्त अविभाग प्रतिच्छेदोंकी अपेक्षा भी केवलज्ञान उत्कृष्ट 
अनन्तानन्तरूप होनेसे मह॒त्रूप है। अनन्तनाथ भगवानके इस ज्ञानरूप तेजकी मै आराधना 
करता हूँ ॥१४॥ 
सर्वात्मकोधसि न च जातु पंरात्मकोइसि 
रवात्मात्मफोई्सि न तवास्त्यपरः स्वर आत्मा । 


आत्मा खवप्तस्य न च धर्मनिरात्मता ते 
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१. सर्वाणि आर्त्मन यस्य स सर्बात्मक, । २. प्र आस्मा यस्प स परात्मक. परर्य पक्ष उत्कृष्ात्मा 
परमास्मस्यर्थ: । 
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अन्वधार्थ--(धर्म) है धमंनाथ जिनेम्द्र! आप (सर्वात्मक: असि) सर्वात्मक हैं--समस्त 
पदार्थ आपकी आत्मामे प्रतिबिम्बित हैं, तो भी आप (परात्मक:) पररूप (जातु न असि) कभी 
नही है। (स्वात्मात्मक: असि) स्वकीय आत्मस्वरूप हैं, (अपर.) अन्य कोई (तब) आपका (स्व 
आत्मा) निज आत्मा (नास्ति) नहीं है। (अस्य आत्मा त्वं) इस आत्माका स्वरूप तुम्ही हो, 
(निरात्मता) स्वरूपहीनता आपके मतमे नहीं है और (सापि) वह स्वरूप सहितता भी (छिन्म- 
दृवस्वरूपप्रसररूपतया) सीमित दर्शनज्ञानरूपसे नही है। 

भावार्थ--विरोधाभास अलंकारका आश्रय लेकर धर्मनाथ भगवान्‌का स्तवन करते हुए 
कहा है कि आप सर्वात्मक--सर्वरूप होकर भी परात्मक-पररूप कभी नही हैं । जो सर्वरूप होगा 
उसे पररूप होना ही पड़ेगा, यह विरोध है परन्तु 'सर्वाणि आत्मनि यस्य स सर्वात्मक:' ऐसा 
समास करनेसे यह अर्थ निकलता है कि आपकी आत्तमामे सर्व पदार्थ है अर्थात्‌ आप सर्वज्ञ हैं। 
इसी तरह 'परात्मक.” इस पदका भी 'पर उत्कष्ट आत्मा यस्य सः ऐसा समास करनेसे यह अर्थ॑ 
निकलता है कि आप परात्मा हैं। परमार्थसे एक द्रव्य अन्यरूप परिणमन नही करता, इसलिए 
कहा गया है कि आप स्वकीय आत्मस्वरूप ही हैं, अन्य-परद्वव्य आपका निज आत्मा नही है। 
आत्माका एक अर्थ स्वरूप भी होता है अत. आत्माका स्वरूप जो ज्ञानदर्शन है तद्गप आप है । 
आत्मामे निरात्मता-स्वरूपहीनता नही है अर्थात्‌ स्वरूपसहितता है। परन्तु आत्माकी वह 
स्वरूपसहितता सोमित दर्शन-ज्ञानरूप नहीं है अपितु अनन्तदर्शन-ज्ञानरूप है ॥१५॥ 


अन्योन्यपैरर 333 अंक अज 
स्यृतस्फुरत्किरणकोरकनि्म रोडसि । 


एकपग्रमाभरसुसंभ्रत शान्त शान्‍्ते है 
चित्सस्वमात्रमिति मास्थथ च स्वचित्ते ॥|१६॥ 
अन्ययार्थ--(एकप्रभाभरसुसंभूत) जो अद्वितीय कान्तिके समूहसे परिपूर्ण है तथा (शान्त) 


सातिशय नह ऐसे (शान्ते) हे शान्ति जिनेन्द्र | आप (अन्योन्यवेररसिकादभुततत्त्व- 
तन्तुस्यूतस्फु रः असि) पारस्परिक वेरभावमे रस लेनेवाले जीवोको आश्चर्य- 


जनक देदीप्यमान किरणरूप कुड्मलोंसे सहित है अर्थात्‌ आपके शरीरसे निकलनेवाली किरणोके 
प्रभावसे परस्पर विरोधी जीव भी वेरभाव छोड़कर आपसमे मिल जाते हैं (अथ च) इसके सिवाय 
आप (चित्सत्त्वमात्रम्‌) ज्ञानके अस्तित्त्वमात्र हैं, (इति) इस तरह (स्वचित्तें) मेरे चित्तमे (भासि) 
प्रतिभासित हो रहे है । 
भावास--यहाँ शान्तिनाथ भगवान्‌का स्तवन करते हुए कहा गया है कि उनके शरीरसे 
निकलनेवाली किरणोके प्रभावसे परस्परविरोधी जीव भी अपना वेरभाव भूल जाते थे | वे शान्त 
थे, और रागादिकका विकल्प समाप्त हो जानेसे श्ञानमात्र थे अर्थात्‌ उनका ज्ञान ज्ञानमे-ही प्रतिष्ठित 
हो गया था ॥१६॥ 
यान्ति क्षणक्षयग्रुपाधिवशेन मेद- 
मापद्य चित्रमपि चारचयन्त्यचित्रे । 
कुन्थो ! स्फूटन्ति घनसंघटितानि [वा हि] नित्यं 
विज्ञानधातुपरमाणवब॒ एवं नेव ॥१७॥ 


चतुविशतिस्तव॑ ११ 


अन्यपार्थ--(कुन्थो |) हे कुन्थुनाथ जिनेन्द्र | (विज्ञानधातुपरमाणवः) आपके केवलज्ञानरूप 
धातुके अविभागी प्रतिच्छेद यद्यपि अगुरुलधु गुणके कारण (क्षणक्षयं यान्ति) क्षण-क्षणमें नश्बरता- 
की प्राप्त हो रहे हैं (3) और ( अचित्रे) विविधरूपतासे रहित अपने आपमे (उपाधिवशेन) शेयरूप 
उपाधिके कारण (भेदस आपसे) भेद प्राप्त कराकर (चित्रमपि आरचयन्ति) विविधरूपताको भी 
उत्पन्न कर रहे हैं तथापि (हि) निश्चयसे (नित्य) निरन्तर (घनसंघटितानि [ता हि] एव) अत्यन्त 
संघटित रूप ही होनेसे (नेव स्फुटन्ति) पृथक्‌-पुथक्‌ नही होते हैं। 


भावायं--असंल्यात प्रदेशी आत्माका केवलज्ञान गुण भी असंख्यात प्रदेशी है और एक-एक 
प्रदेशगत केवलज्ञानके अनन्त अनन्त अविभाग प्रतिच्छेद हैं। यद्यपि केवलज्ञासके वे अविभाग 
प्रतिच्छेद सामान्यरूपसे अविनाशी हैं तथापि अगुरुलघु गुणके कारण षड्गुणी हानि-वृद्धि होते रहनेसे 
समय-समयमे क्षयको प्राप्त हो रहे है। सामान्यतया केवलज्ञानके अविभाग प्रतिच्छेद ज्ञेयसे रहित 
होने के कारण अचित्र है--एक रूप है तो भी घटपटादि ज्ञेयरूप उपाधिके कारण बे अनेक 
मारूम होते हैं। जेसे दर्पण अपने स्वच्छस्वरूपसे एकरूप होकर भी घटपटादि माना पदार्थोके 
प्रतिबिम्ब से नानारूप मालूम होने लगता है। केवलज्ञानके वे प्रदेश परस्पर स्धाटत ही रहते 
है अत. बालूदार पत्थरके कणोके समान कभी भी बिखरकर अलग-अलग नही होते हैं । गुण और 
गुणीका त्रैकालिक अखण्ड तादात्म्य सम्बन्ध रहता है ॥१७॥। 


एको5प्यनेक इति भासि न चास्यनेक 
एकोध्स्यनेकसमुदायमयः सेव | 
नानेकसश्वयमयोपस्यसि चेक एक-- 
सत्वं चिच्चमत्कृतिमय! परमेश्वरार ।।१८॥ 


अन्वया्थं--(अर परमेश्वर !) हे अर जिनेन्द्र | आप (एक: अपि) द्रव्यदृष्टिसे एक हो 
कभी (अनेक इति भासि) पर्यायदृष्टिसे अनेक मालूम होते हैं परन्तु (अनेक नच असि) 
परमार्थंसे अनेक नहीं हैं। (सदेव) हमेशा ही अनेक (समुदायमयः) अनेक पर्यायोंके समुदायरूप 
(एक. असि) एक हैं। (अनेकसंचयमय: न असि) अनेक पर्यायोके सग्रहरूप भी नही है, किन्तु (एकः) 
एक हे हैं। इस प्रकार (त्वम) आप (एक: चिच्चमत्कृतिमय. असि) चेतन्य चमत्काररे तन्मय 
एक है । 


भावाय्--यहाँ अरनाथ भगवान्‌ की स्तुति करते हुए कहा गया है कि आप आत्मद्रव्यकी 
अपेक्षा यद्याप एक हैं तथापि ऊदृध्वेतता सामान्यके कारण कालऋमसे होनेवाली अनेक पर्यायोकी 
अपेक्षा अनेक है । परन्तु परमार्थसे वे अनेक पर्यायें क्या द्रव्यमे सदा विद्यर्मान रहती है ? नही 
रहती, एक कालमे द्रव्य एक ही पर्यायसे युक्त होता है, अत्तः वर्तमान पर्याथकी अपेक्षा आप एक 
है, इतना अवश्य है कि आप बह एक आत्द्रव्य ह जो अनेक पर्यायोंके समुदायरूप है। एबद्रव्यको 
अनेक पर्यायोंके समुदायरूप कहना शक्तिकी अपेक्षा ही बनता है अर्थात्‌ द्रव्य, अपनी शक्तिसे भूत- 
कालमे अनन्त पर्याय धारण कर चुका है और भविष्यत्कालमे अनन्त पर्याय धारण करेगा, परन्तु 


२ लघुतत्त्वस्फोंट 


व्यक्तिख्पसे द्रव्य, अनेक पर्यावोंके संचयरूप न होकर एक पर्यायरूप ही होता है। इस दृष्टिसे आाप॑ 
एक ही हैं। पर्यायें, एक अनेक भूत वर्तमान तथा भविष्यत्‌ कालका विकल्प उत्पन्न करती है अतः 
उनकी ओरसे दृष्टि हुटाकर जब त्रेकालिक--अनादनन्त ज्ञायक स्वभावकी अपेक्षा विचार करते 
हैं तव आप एक चैतन्य चमत्का रसे तन्मय ही हैं ॥॥१८॥। 


निर्दारितो5पि घटसे घटितो5पि दार॑ 

प्राप्नोषि दारणमितो5प्यसि निर्विभागः । 
भागोज्ह्ितोडपि परिपूर्तिमुपैषि भागै- 

निभाग एवं च चिता ग्रतिभासि मल्ले ॥१०॥ 


अन्ययार्थं--(मल्ले |) हे मल्लिनाथ जिनेन्द्र ' आप (निर्दारितो४पि) गुण-गुणीकी अपेक्षा 
मेदरूप होकर भी (घटसे) प्रदेशभेद न होनेसें अभेदरूप है, (घटितो5पि) अभेदरूप होकर भी 
(दार प्राप्तोषि) भेदको प्राप्त होते है--गुणकी अपेक्षा अभेदरूप होकर भी गुणाशोकी अपेक्षा 
मेदरूप है तथा गुणाशोकी अपेक्षा (दारणम्र्‌ इतो5पि) भेदकों प्राप्त होकर भी (निविभाग असि) 
विभाग रहित है--आपके वे गुणाश पृथक्त्वसे रहित हैं। (भागोज्मितोईपि) भागसे रहित होकर भी 
(भागे: परिपूर्तिम्‌ उपेंषि) भागोके द्वारा ही पूर्णताको प्राप्त होते है, (व चिता निविभाग एव प्रति- 
भासि) और चेतन्य ज्ञायक स्वभावकी अपेक्षा निर्भाग--भागरहित ही प्रतिभासित होते है। 


भावाथं--देश, देशांश, गुण और गुणांश ये चार तत्त्व है। द्रव्यको देश, उसके प्रदेशोको 
देशाश, द्रव्यके गुणोको गुण और उनके अविभागी प्रतिच्छेदोको गुणाश कहते हे । आत्मा एक देश- 
द्रव्य है, उसके असख्यात देगाह-प्रदेश हैं, उसमे ज्ञान-दर्शनादि अनेक गुण है और उन गुणोके 
अनन्त गुणाश-अविभाग प्रतिच्छेद है। आत्मा एक अखण्ड द्रव्य है, अत वह अपने असख्य प्रदेशोसे 
कभी भी खण्डरूप नहीं होता। समुद्घातके समय भी उसके समरत प्रदेश परस्पर सम्बद्ध ही 
रहते है, वालूके कणोके समान पृथक-पुथक्‌ नहीं होते | हे मल्लि जिनेन्द्र ! यद्यपि प्रदेश और 
प्रदेशवान्‌की अपेक्षा आप भेदको प्राप्त है तथापि उनमें पृथवत्व न होनेसे आप अभेदरूप ही है । 
गुण और गुणीमे प्रदेशभेद नही है, इसलिये आप अभेदरूप होकर भी संज्ञा, सख्या, लक्षण आदिकी 
अपेक्षा भेद होनेसे भेदरूप है। गुणोकी अपेक्षा भेदरूपताको प्राप्त होकर भी आप गुणाझ्ोकी 
अविवक्षामे अभेदरूप हे, परन्तु एक एक गुणके अनन्त-अनन्त अविभागी प्रतिच्छेदोकी अपेक्षा जब 
विचार करते है तब आप उन अनन्त-अविभागी प्रतिच्छेदंके द्वारा ही पूर्णताको प्राप्त होते है, 
ऐसा अनुभवमे आता है। परमाथंसे देश, देशाश, गुण और गुणाशोका विकल्प आत्मामे नहीं है 
अत, आप एक चैतन्य गुणसे ही तन्‍्मय है, यह कहना उपयुक्त है॥ १९५॥ 


उत्पादितो$पि म्रुनिसुत्त रोपितस्त्व- 

मारोषपितोध्प्यसि सम्ुदूध्टत एवं नेव । 
नित्योल्लसन्निर्वधिस्थिरबो घपाद- 

व्यानड्धकृत्स्न शुवनो5निशमच्युतो इसि ।। २ ०।। 


चत्तुविशतिस्तव १३ 


अन्यवा्थ--(मुनिसुत्रत) है मुनि सुश्रतनाथ ! (ख्ूस) आप अशुभोपयोगसे (उत्पाटितो5पि) 
दुर हटाये जानेपर भी शुभोपयोगमे (रोपितः) अधिरूढ़ हुए, परन्तु शुभोषयोगमें (आरो5पितोअपि) 
आरूढ़ होनेपर भी (समुद्धृत एव न असि) संसार सामरसे समुद्धुत नहीं हो सके। जब आप 
(अनिशं) निरन्तर (नित्योल्छसन्तिरवधिस्थिरबोधपादव्यानद्धकृत्स्सभुवनः) नित्य ही उपयोगरूपसे 
उल्लसित अनन्त क्रेवलज्ञानकी किरणोंसे समस्त छोकको व्याप्त करनेबाले हुए तभी (अच्युत.) 
परमधामसे अच्युत (अभि) हुए हैं । 


भावाथं--जितागममे उपयोगके तीन भेद बतलाये है--(१) अशुभोपयोग, (२) शुभोपयोग 
और (३) शुद्धोपयोग । विषयप्राप्तिके अभिप्रायकों लिए हुए कषायकी जो तीक्र परिणति है उसे 
अशुभोपयोग कहते है। विषय कषायकी निवृत्तिके अभिप्रायको लिये हुए देवपुजा, पात्रदान आदि 
शुभ कार्यामे प्रवृत्ति करानेवाली जो सन्दकषायरूप परिणति है उसे शुभोपयोग कहते है और 
शुभ तथा अशुभके विकल्पसे निवृत्त आत्माकी जो अत्यन्त मन्दकषायरूप अथवा कपायके अभाव- 
रूप जो परिणति है उसे शुद्धोपयोग कहते है। करणानुयोगकी पद्धतिके अनुसार प्रथमसे लेकर 
तृतीय गुणस्थान तक तारतम्यसे घटता हुआ अशुभोपयीग होता है । चतुर्थसे लेकर षष्ठ गुणस्थान 
तक तारतम्यसे बढ़ता हुआ शुभोपयोग होता है और सप्तमादि गुणस्थानोमे शुद्धोपयोग होता है । 
यह जीव जब मिथ्यात्वसे हटकर सम्यकत्व अवस्थामे आता है तब अशुभोपयोगसे उत्पाटित होकर 
शुभोपयोगमे रोपित कहलाता है परन्तु शुभोपयोगरूप परिणाम मुक्तिका साक्षात्‌ कारण नही है 
अत: देवायु आदि पुण्य-प्रकृतियोके बन्धमे पड जानेसे यह्‌ जीव समुद्धृत-ससार सागरसे पार नही 
हो पाता। शुभोपयोगरूप परिणामके अनन्तर यह जीव मोहनीय कर्मकी सत्ताको लिए हुए यदि 
उपशम-श्रेणीपर आरूढ होता है तो वहाँसे च्यूत होकर नीचे आता है और इसी बीचमे यदि मृत्यु 
हो गयी तो सागरो-पर्यन्तके लिये देवशरीरमे रुक जाता है। जब क्षपकश्नेणीपर आरूढ होकर दशम- 
गुणस्थानके अन्ततक मोहनीय कर्मकी सत्ताका नाश करता हुआ बारहवें गुणस्थानमे पहुँचता है 
और शुक्लध्यानके द्वितीय पादके प्रभावसे ६३ कर्म-प्रकृतियोका क्षय कर तेरहवें गुणस्थानमे आरूढ 
होता है तब छोकालोकावभासी केवलज्ञानके द्वारा समस्त जगतूको व्याप्त करता हुआ-जानता 
हुआ सचमुच ही अच्युत होता है--बहाँसे च्युत होकर नीचे नहीं आता तथा कम-से-कम अन्त: 
मुंहुत॑ और अधिक-से-अधिक देशोन कोटिवर्ष पू्वके बाद नियमसे मोक्षमहलमे आरूढ होता 
है। इस इलोकमे श्री मुनि सुत्रतनाथ भगवान्‌ का स्तवन करते हुए कहा गया है कि हे भगवान्‌ ! 
आप अशुभयोगसे हटकर शुभोपयोगमे अधिरूढ हुए, पर उतने मात्रसे ससार सागरसे पार नही 
हो सके । जब शुद्धोपपोगसे आरूढ होकर यथाक्रमसे केवलज्ञानको प्राप्त हुए तभी परमार्थसे 
अच्युत हो सके ॥२०॥ 


विष्वकृततोइपि न ततोष्स्पततोअपि नित्य- 
मन्तः कृत त्रि भ्ुवनोइसि तदंक्षमोउसि । 
लोकेकदेशनिभृतोषपि नमे. त्रिलोकी- 
माप्लावयस्यमलबोधसुधारसेन ॥२१॥ 


हु, तत असि अतत. इति पदच्छेद ; 


१४ लघुतत्वत्फोट 


अन्वयार्थ--(नमे) हे नमिनाथ जिनेन्द्र आप केवलज्ञानकी अपेक्षा (विष्बक्‌ ततो४पि) 
समस्त लोकालोकमे व्याप्त होकर भी (त्ततः न असि) आत्मप्रदेशोंकी अपेक्षा व्याप्त नहीं हैं और 
(अततो5पि) व्याप्त न होकर भी (नित्यं) निरन्तर (अन्त कृतत्रिभुवनः असि) ज्ञान ज्ञेय सम्बन्धसे 
तीनो लछोकोंको अन्तर्गत करनेवाले हैं। आप (तदंशग: असि) छोकके एक अंश--असंख्येयभाग 
मे स्थित हैं और (छोकेकदेशनिभुतः अपि) लोकके एक देशमें स्थित होकर भी (अमलबोंध- 
सुधारसेन) निर्मल केवलज्ञानरूप अमृतरसके द्वारा (इसां त्रिलोकीसम) इस लोकत्रयकों (आप्ला- 
वयसि) आप्लुत करते हैं। 


भावार्थ--नमिनाथ भगवान्‌ का स्तवन करते हुए कहा गया है कि आप केवलज्ञानके 
द्वारा समस्त लोकालोककों जानते है, इसलिए 'णाण णेयपम्ताणं-ज्ञान ज्ञेयके प्रमाण है! इस 
सिद्धान्तके अनुसार आप सर्वत्र व्याप्त है परन्तु आपके आत्मप्रदेश लोकके असंख्येयभागमे ही 
स्थित है, सवंत्र व्याप्त नही है तथापि आपके केवलज्ञानमें तीनो लोक अन्त.प्रतिफलित हो रहे 
हैं। अरहन्त अवस्थामे आप मध्य लोकमे और सिद्ध अवस्थामे लोकान्त शिखरपर स्थित है, 
तो भी केवलज्ञानरूप सुधाके ढ्वारा आप लोकत्रितयकों तर करते रहते है। फलिताथ्थ यह है 
कि आप व्याप्ताव्याप्त विरोधी धर्मोेसे सहित्त है अर्थात्‌ व्याप्त भी है और अव्याप्त भी है। ज्ञान- 
की अपेक्षा व्याप्त है और आत्मप्रदेशोकी अपेक्षा अव्याप्त हैं ॥२१॥ 


बद्धीषपि प्ुक्त इति भासि न चासि घुक्तो 
बद्धीोषसि बद्धमट्टिमापि सदासि सुक्तः । 
नो बद्धमुकक्‍्तपरतोपस्यसि मोक्ष एव 
मोक्षोषपि नासि चिदसि त्वमरिष्टनेमे ॥२२॥ 


अन्वयर्थ--(अरिष्टनेमे ! ) हे अरिष्टनेमि जिनेन्द्र | आप “(बद्धोईपि मुक्त इति भासि) बद्ध 
होकर भी मुक्त प्रतिभासित होते है, परन्तु (मुक्त' न च असि) मुक्त नही है। यद्यपि (बद्धोईसि) 
दारीरसे बद्ध हैं और (बद्धमहिमापि) अष्टप्रातिहायरूप महिमासे भी बद्ध है तथापि (सदा मुक्तः 
असि) सदा मुक्त है, इस तरह (बद्धमुक्तपरती नो असि) बद्ध और मुकतसे परे नही है अर्थात्‌ 
बद्ध भी है और मुक्त भी हैं। अथवा आप (मोक्ष एवं असि) मोक्षरूप ही है परन्तु परमार्थसे 
(मोक्षोषपि नासि) मोक्षरूप भी नही हैं (त्वसु) आप तो (चिदू असि) एक चेतन्यरूप है । 


भावार्थ--मुक्त चार प्रकारके कहे गये है--१ दृष्टिमुक्त, २. मोहमुक्त, ३े जीवन्मुक्त और 
४ कर्ममुक्त । जो जीव, दहन मोहोदयजनित मिथ्यादृष्टि अवस्थासे मुक्त होकर सम्यरदृष्टि 
अवस्थाको प्राप्त होता है वह दृष्टिमुक्त कहलाता है। जो दद्यम गुणस्थानके अन्त तक मोहनीय- 
कर्मकी समस्त प्रकृतियोका क्षय कर बारहवें क्षीणमोह गृणस्थानको प्राप्त हुआ है वह मोहमुक्त 
कहलाता है । जो ६३ कमंप्रकृतियोसे रहित होकर अरहन्त अवस्थाको प्राप्त हुआ है वह तेरहवें- 
चौदहवें गृणस्थानमे रहनेवाला जीव जीवन्मुक्त कहलाता है और जो समस्त कमंप्रकृतियोकी 
सत्तासे छूट जाता हैँ वह कमंमुक्त कहलाता है। यहाँ अरिष्टनेमि जिनेन्द्रका स्तवन करते हुए 
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कहा गया है कि यद्यपि आप मिथ्यात्व, सम्यक् मिथ्यात्व, सम्यक्त्वप्रकृति और अनन्तानुबन्धी- 
चतुष्क इन सात भ्रकृतियोंके अतिरिक्त १४१ प्रकृतियोंसे बढ्ध हैं तथापि दृष्टिमुक्तकी अपेक्षा मुक्त 
हैं। इस तरह आप मुक्त तो हैं पर मोहनीयकर्मकी छोष प्रकृतियोसे युक्त होनेके कारण आप 
परमाथंसे मुक्त नही हैं। आगे चलकर आप मोहमुक्त होनेपर भी अन्य कर्मप्रकृतियोसे बद्ध है 
तथा अष्ट प्रातिहायरूप बाह्य महिमासे बद्ध है इसलिए परमार्थत्े बढ ही है मुक्त नही, तथापि 
६३ कर्मप्रकृतियोसे मुक्त हो जानेके कारण आप जीवन्मुक्त कहलाते हैं। इस तरह आप बन्ध 
और मोक्षसे परे नही हैं, अरहन्त अवस्था तक बद्ध और मुक्त दोनो हैं। सिद्धावस्थामे समस्त 
कर्मोका सम्बन्ध छूट जानेसे आप परमार्थसे सदाके लिए मुक्त होते हैं। यह बद्ध और मुक्तका 
विभाग व्यवहा रनयके आश्वित है। नि३चयनय सब द्रव्योको स्वतन्त्र स्वीकृत करता है इसलिये 
उसकी दृष्टिमे बन्धतत्त्व नहीं है। जब बन्धतत्त्व ही नही है तब मोक्षतत्व कहाँसे आवेगा ? 
इस प्रकार आप बन्ध और मोक्ष, इन दोनोंसे रहित है । एक सामान्‍य चित्स्वरूप हैं! ॥२२॥ 


आन्तोष्प्यविश्रममयोषसि सदाभ्रमो5पि 
साक्षाद्‌ भ्रमोईसि यदि वाम्रम एवं नासि । 
विद्यासि साप्यसि न पादव॑ जडोइसि नेव॑ं 
चिद्भारभास्वररसातिशयोइईसि कश्चित्‌ ॥२३॥ 


अन्वयाथं--(पाश्व) हे पाश्वंजिनेन्द्र | आप (अन्तो5पि अविश्रममय. असि) भ्रान्त होकर 
भी अविश्रममय है और (सदा अविश्रमोअपि सन) सदा भ्रमरहित होकर भी (साक्षाद्‌ भ्रम: असि) 
साक्षात्‌ भ्रमरूप है। (यदि वा) अथवा (भ्रम एवं नासि) वस्तुस्वभावकी अपेक्षा आप अ्रमरूप 
नही ही है। आप तो (विद्या असि) केवलज्ञानरूप है। अथवा (सापि न असि) अनादि-अनन्त न 
होनेके कारण आप केवलज्ञान भी नही है। तो क्या जड हैं ? (जड न असि) जड--अज्ञानरूप 
नहीं है, (एवं) इस प्रकार (चिझद्भारभास्वररसातिशय. कश्चितु असि) चेतन्यसमूहके देदीप्यमान- 
उपयोगात्मक रसके अतिशयसे परिपूर्ण कोई चेतन द्रव्य हैं । 

भावाथं--हे पाइर्वनाथ भगवन्‌ ! यद्यवि चारित्रमोहके उदयमे होनेवाले रागादिभावोकी 
अपेक्षा आप धास्त है, दीक्षाग्रहणके पूर्व गृहस्थावस्थाके चक्रमे पड़े हुए है तथापि दर्शनमोह- 
जनित विकारके निवाल जानेसे आप विश्रम रहित है--रागादि विकार यद्यपि आपकी पर्थायमे 
विद्यमान हैं तथापि श्रद्धापेक्षया उनका स्वामित्व आपमे नहीं है। इस तरह दर्शन मोहजनित्त 
अमका अभाव हो जाने तथा साथ ही अप्रत्याख्यानावरण और प्रत्याख्यानावरण सम्बन्धी विकारसे 
निवत्त हो जानेपर भी आप संज्वलन चतुष्कके उदयमे होनेवाले विकारी भावोसे प्रमत्त और 
अप्रमत्त अवस्थाके कालमे हिडोलामे झूलते हुए यद्याप अ्मरूप रहते है तथापि उम भ्रमके प्रति 
आपका स्वामित्व नही है और आपकी आत्मामे इसी बातका पुरुषार्थ चलता है कि में इस सराग- 
परिणतिसे मुक्ति प्राप्त करूँ। इस पुरुषार्थथी ओर दृष्टि देनेपर आप भ्रमरूप नहीं है यह 
निश्चय होता है। कऋ्रमसे पुरुषार्थल सफल होनेपर आप वीतराग होते है तथा इस वीतरागताके 


१. ब्न्धश्च मोक्षश्व तयोइच हेतुर्बद्धश्च मुक्तश्च फल च मुक्ते. । 
स्याद्गादिनों नाथ तवैव युक्त नैकान्तदृष्टेस्स्थमतो$सि शास्ता ॥ “+स्वयंभूस्तोत्रे समन्‍्तभव्रस्य 


१६ लघुतत्चस्फोट 


फलस्वरूप अन्तमुंह॒तंके भीतर केवलज्ञानको प्राप्त करते हैं। इस तरह आप केवलज्ञानरूप हैं। 
परन्तु अहो ! जब इस ओर दृष्टि जाती है कि केवलज्ञान तो ज्ञानगुणकी एक पर्याय है, वह 
शुद्धज्ञान अवश्य है परन्तु त्रेकालिक अनादि अनन्त नही है, इसके विपरीत सादि अनन्त है, तब 
आप उस केवलज्ञानरूप नही हैं। क्षायोपशमिक ज्ञानसे बारहवें गुणस्थान तक पहुँच चुके, तेरहवें 
गुणस्थानमे केवलज्ञान प्रकट हुआ। प्रतीत होता है उसे स्वीकृत नही किया जा रहा है तो क्या 
जडरूप है ? नहीं भाई, अनादि अनन्त जो चेतन्य ज्ञायकस्वभाव है, तद्गप आप हैं। इस प्रकार 
आप वचनागोचर कोई अद्भुत पुरुष है ॥२३॥ 


आत्मीकृताचलितचित्परिणाममात्र- 
विश्वोदयप्रल्यपालनकद कठ । 

नो कठ बोदप् न च वोदयि बोधमात्र 
तद्वर्धभान तब घाम फिमदूश्वुतं नः ॥२४॥। 


अस्वया्थं--जिसने (आत्मीकृताचलितचित्‌) अविनाज्षी चेतन्यज्योतिको आत्माधीन किया 
है, जो (परिणाममात्रविश्वोदयप्रल्यपालनकतृ) परिणमन मात्रकी अपेक्षा समस्त वस्तुओके उत्पाद 
व्यय, और क्रौव्यको करनेवाला है, जो (कर्तृं) ज्प्ति क्रियाका कर्त्ता है अथवा जो (नोकतुं नच 
बोद्धु) न कर्ता है, न बोद्धा है, किन्तु (उदय बोधमात्र) अभ्युदयसे युक्त ज्ञानमान्र है, (वर्धभान) 
है वर्धभान जिनेन्द्र | (तव) आपका (तद धाम) वह सम्यस्ज्ञानकूप तेज (किम) क्‍या है ? यह (नः 
अद्भुत) हमारे लिये आइचयंकी वस्तु है। 


भावाथथे--यहाँ भगवान्‌ वर्धभान स्वामीके उस ज्ञानरूप तेजको आइचयंकारक बतलाया 
गया है जिसने अविनाशी चेतन्य ज्योतिको आत्मरूप कर लिया है। उस चेतन्य ज्योतिके पूर्व जो 
क्षायोपशमिक चेतन्य ज्योति प्राप्त थी वह चलित थी--विनश्वर थी परन्तु केवलज्ञानरूप ज्योति 
अविनाशी है--अनन्त काल तक विद्यमान रहने वाली है। संसारके समस्त पदार्थोमे उत्पाद व्यय 
प्रौव्यन्प परिणमन होता है, उस परिणमनको केवलज्ञान जानता है इसलिये उपचारसे बह 
उनका कर्ता कहलाता है। केवलज्ञान पदार्थंको जानता है इस तरह जब करण कारकमे कतुंकारक- 
की विवक्षा की जाती है तब उस ज्ञप्ति क्रियाका कर्ता कंवलज्ञान होता है। परन्तु जब आत्मा 
केवलज्ञानक॑ द्वारा पदार्थोको जानता है तब आत्मामे कतुंकारक और केवलज्ञानमे करण कारककी 
विवक्षा की जाती है तब केवलज्ञान ज्ञप्ति क्रियाका कर्ता नही है, इसके विपरीत आत्मा कर्ता है 
और केवलज्ञान करण। इसी विवक्षाके अनुसार केवलज्ञान बोद्धा--जानने वाला नही है किन्तु 
उसके स्थानपर आत्मा बोद्धा है। वह केवलज्ञानरूप धाम अष्ट प्रातिहायंरूप अभ्युदयसे सहित है 
तथा अष्ट प्रातिहायोके अतिरिक्त केवलज्ञानके समय प्रकट होनेवाले दश अतिशयोसे परिपूर्ण है । 
केवलज्ञान, ज्ञानगुणकी एक पर्याय है जो कि सादि अनन्त है। जब इस पर्यायरूप विद्येषसे दृष्टि 
हटाकर सामान्यकी ओर ले जाते है तब केवलज्ञान, केवलज्ञान न कहला कर सामान्य ज्ञान कहलाता 
है। है वर्धभान जिनेन्द्र | आपका यह तेज क्या है ? यह हम छद्धस्थोके लिये आश्चर्यकी 
वस्तु है २४॥ 
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ये भावयन्त्यविकलार्थवत्ती जिनानां 
नामावलीममृतचन्द्र विदेकपीताम । 
विश्व॑ पियन्ति सकल किल लीलयेव 
पीयन्त एवं न कदाचन ते परेण ॥२७०॥ 
अन्वयार्य--(ये) जो भव्य जीव (अमृतचन्द्रचिदेकपीता) अमृतचन्द्रसू रिके ज्ञानके द्वारा गृहीत 
(अविकलाथंबती) परिपूर्ण अ्थंसे युक्‍त (जिनाना) ऋषभादि तीर्थंकरोंकी (नामावली) नामावली- 
रूप इस स्तुतिका (भावयथन्ति) चिन्तन करते है वे (किल) निशचयसे (लछोलया एवं) अनायास ही 
(सकल विश्व॑ पिबन्ति) समस्त विश्वको ग्रहण करते है--सर्वज्ञ हो जाते है और (ते) वे (कदाचन) 
किसी भी समय (परेण) कर्म-नोक-मरूप परद्रव्यके द्वारा (नेव पीयन्ते) नहीं ग्रहण किये जाते 
अर्थात्‌ कमंबन्धनसे छूट जाते हैं । 
भावा्थ--वीतराग सर्वज्ञ जिनेन्द्रोकी स्तुतिका फल स्वयं वीतराग और सर्वज्ञ बन जाना 
है। इस स्तोत्रमे ऋषभादि चौबीस तोर्थंकरोंके नामका उल्लेख करते हुए स्तबन किया गया है 
इसलिए इसे 'नामावली' स्तोत्र कहते है। जो भव्य जीव इसकी भावना करते है--इसमे प्रति- 
पादित जिनेन्द्र गुणोका नमविवक्षाके अनुसार चिन्तन करते है वे स्वय सर्वज्ञ बन कर समस्त 
पदार्थोकी अनायास जानने रूगते है और रागादि विकारी भावोसे रहित होकर वीतराग बन जाते 
है । वीतराग बननेपर कमंबन्धनसे छूट जाते है ॥ २५ ॥ 


७ 


3४ 


(२) 


तेजः स्पृशामि तव तद दुशिवोधमात्र- 
बहिज्यलदना ९ 
मन्तबहिज्वेलदनाकुलमप्रमेयम्‌ । 
चैतन्यचूणभरमावितवैश्वरूप्य- 
मप्यत्यजत्‌ सहजमूर्जितमेकरूपम्‌ ।। १॥ 
अन्वयाथथ-है भगवन्‌ ! मैं (त्व) आपके (अन्तर्बंहिज्वंछत्‌) अन्तमुंख और बहिमुख 
प्रकाशमान (अनाकुलम्‌) आकुलतासे रहित तथा (अप्रमेयम) अपरिमित-अनन्त (तत्‌) उस (दृशि- 
बोधमात्रम) दर्शन और ज्ञानरूप (तेज') तेजका (स्पृशामि) स्पर्श करता हूँ--उसकी श्रद्धा करता 
हूँ, जो (चेतन्यचुर्णभरभावितवेश्वरूप्यम्‌) जानने देखनेरूप चेतन्य तत्त्वके कारण प्राप्त विविधरूपता- 
को (अत्यजत्‌ अपि) नही छोडता हुआ भी (एकरूपम्‌) एकरूप है, (सहजम्त) स्वाभाविक है और 
(ऊर्जितम्‌) अनन्त बलसे सम्पन्न है। 
भावायं--यहाँ अनन्त गुणोके पुञझजस्वरूप अरहन्त भगवानके ज्ञान दर्शन गुणोका स्तवन 
किया गया है, क्योकि स्वपरप्रकाशक होनेसे थे दो गुण समस्त गुणोमे प्रमुख है। अन्तर्मंख चित्‌ 
प्रकाशकों दर्शन और बहिमुंख चित्पकाशको ज्ञान कहते है। प्रारम्भसे लेकर दशभ शुणस्थान 
तकके जीबोंका ज्ञान-दर्शन रागका सद्भाव होनेसे आकुलतासे परिपूर्ण रहता है और ग्यारहवें 
तथा बारहवें गुणस्थानवर्ती जीवका ज्ञान-दर्शन यद्यपि रामादिसे रहित होनेके कारण आकुलतासे 
परिपूर्ण नही है तथापि ज्ञानावरण और दर्शनावरणका उदय होनेसे पूर्ण ज्ञान तथा पूर्ण दर्शनके 
अभावमे आकुलतासे पूर्ण है--अनन्त सुखका कारण नही है। तेरहवें और चौदहवें गुणस्थानवर्ती 
जीवोंका ज्ञान दर्शत अपरिमित और अनन्त होता है तथा पूर्णताकों प्राप्त हो जानेके कारण 
अनाकुलरूप होता है। इन गुणस्थानोमे अनन्त सुख भी प्रकट हो जाता है, इसलिए इन गुण- 
स्थानवर्तो जीबोका ज्ञान दर्शन अनन्त सुखसे सम्पन्न होता है। ज्ञान और दर्शन, चेतना गुणके 
परिणमन है। अपनी स्वच्छताके कारण चेतना गुणमे छोक अलोकके अनन्त पदार्थ प्रतिबिम्बित 
होने है अर्थात्‌ आत्माके ज्ञायक स्वभावके कारण वे ज्ञेय बनकर आते है। उन णनन्‍्त ज्ञेयोकी 
अपेक्षा जब विचार होता है तब वे ज्ञान दर्शंन अनन्तरूप प्रतीत होते है परन्तु जब सामान्य चेतना 
गुणकी अपेक्षा विचार होता है तब एकरूप प्रतीत होते हैं। अरहन्त भगवानके ज्ञान दर्शन सहज- 
स्वाभाविक है और अजित-अनन्त बलसे सम्पन्न है । 
ये निर्विकल्फसविकल्पमिदं महस्ते 
सम्भावर्यान्त विशद॑ दृशिवोधमात्रम्‌ । 
विश्वं स्पृशन्त इव ते पुरुष पुराणं 
विश्वाहिभक्त मुदितं जिन निर्विश्वन्ति ॥२॥ 





चतुविशतिस्तव १९ 


अन्ययार्थ--(जिन) हे जिनेन्द्र ! (ये) जो मनुष्य (निविकल्पसविकल्पं) विकल्परहित और 
विकल्पसहित (विद्यर्द) निर्मल (दुशिबोधमाज्रश्) दर्शन और ज्ञानरूप (ले) आपके (इदं) इस (महूः) 
तेजकी (सम्भावयन्ति) श्रद्धा करते हैं (ते) वे (विश्व स्पृशन्त इवो मानों समस्त लोक-आलोकरूप 
विश्वका स्पर्श करते हुए (विश्वाद विभक्‍तं) समस्त विश्वसे पृथक्‌ (उदित) परमात्म अवस्थाकों 
प्राप्त (पुराण) अनायनन्त (पुरुष) शुद्ध आत्माको (निविशन्ति) भ्राप्त होते है । 

भावार्थ--आगपसे दर्शनको निरविकल्प-घटपटादिके विकल्पसे रहित और ज्ञानकों सविकल्प- 
घटपटादिके विकल्पसे सहित माना गया है। ज्ञान और दर्शन दोनों ही क्षायोपश्मिक और 
क्षायिकके भेदसे दो प्रकारके होते है। इनमे क्षयोपशमिक ज्ञान और दर्शन क्रमवर्ती होनेसे पूर्ण 
विशद नही है परन्तु क्षायरिक ज्ञान और दर्शन केवऊज्ञान और केवलदर्शन अक्रमबर्ती होनेसे पूर्ण 
विशद है। हे भगवन्‌ ! आप इन्ही पूर्ण ज्ञान और पूर्ण दर्शनको प्राप्त हुए हैं। जो भव्य जीव आपके 
इस ज्ञान-दर्शनरूप स्वभावकी श्रद्धा करते है वे स्वयं स्वज्ञ और स्वंदर्शी होते हुए समस्त 
विश्वको जानते देखते हैं। समस्त विश्वको जानना देखना मानों समस्त विश्वका स्पर्श करना है । 
लोक और अलोकको विश्व कहते हैं, जहाँ षड़्द्रव्योका समूह रहता है उसे लोक कहते है और 
जहाँ मात्र आकाश रहता है उसे आलोक कहते है । ज्ञानकी अपेक्षा यद्यपि यह जीव समस्त 
विव्वकों जानता है और उसी अपेक्षासे लोकालोकमे व्यापक कहलाता है तथापि आत्मप्रदेशोकी 
अपेक्षा विश्वसे पृथक्‌ है--अपना अस्तित्व अलग रखता है। जो परमात्मपदको प्राप्त हो चुकता 
है उसमे उदित कहते है | परमात्मा अनायनन्त होता है | आपके ज्ञान दर्शन स्वभावके प्रति श्रद्धा 
प्रकट करता हुआ जब यह जीव अपने स्वभावकी ओर लक्ष्य करता है तथा तदनुरूप आचरण 
करता हुआ अपने विकारी भावोकों नष्ट करता है तब स्वय परमात्मा बन जाता है। कुन्दकुन्द 
स्वामीने कहा है कि जो अरहंतको जानता है वह आत्माको जानता है और जो आत्माको जानता 
है उसका मोह विल्‍ान हो जाता है ।" मोहके विछीन होने और सर्वज्ञ दक्षाके प्रकट होनेपर यह 
जीव परमात्मा बन जाता है ॥ २।। 

प्रच्छादयन्ति यदनेकविकल्पशछु- 
खातान्तरज्ञजगतीजनिते.. रजोभिः । 
एतावतेव पशवों न विभो भवन्त- 
मालोकयन्ति निकटप्रकट॑ निधानम्‌ ।। ३॥ 

अन्ययाय--(विभो) हे स्वामित्‌ ! (यत्‌) जिस कारण (पशव ) अज्ञानी जोब (अनेक- 
विकल्पशडुखातान्तरज्ज जगती जनितै:) अनेक विकल्परूपी कीलोसे खोदी हुई मनोभूमिमे समुत्पन्न 
(रजोभिः) रागादि मोहतकेके द्वारा निजस्वरूपको (प्रच्छादयन्ति) आच्छादित कर रहे है (एतावता 
एव) इसीलिए वे ( निकटप्रकर्ट ) निकट ही प्रकाशमान ( निधान ) निधान--कोषस्वरूप (भवन्‍्त) 
आपको (न आलोकयन्ति) नही देख पाते है । 

भावाशें--मिथ्यात्वके उदयसे यह जीव परपदार्थोको सुख दु खका कारण मानकर उनकी 
अनुकूल प्रतिकूल परिणतियोंमे राग्रेष करता है। रागहेषकी भूमिका मन है। रागद्वेषके कारण 
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१ जो जाणदि अरहंत दव्वत्तनुणत्तपण्जयत्तेहि । 
सो जाणदि अप्यार्ण मोहो खलु जादि तस्स रूय॑ ॥८०॥। प्रवचनसार 


२० लघुतत्वस्फो्टे 


यह जीव ज्ञानावरणादि कर्मोंका बन्ध करता है। जिस प्रकार बहुत घूलि एकत्रित होकर किसी 
पदार्थंको आच्छादित कर लेती है इसी प्रकार यह कमेरूपी धुलि जीवकं ज्ञान स्वभावको आच्छादित 
कर देती है। इसी कमंजनित आच्छादनाके कारण यह जीव पशुओंके समान अज्ञानी हो रहा है 
और अपने ही निकट प्रकाशमान आपको नही देख पा रहा है ॥ ३ ॥ 


यत्रास्तमेति बहिरथंतमस्यगाघे 

तत्रेव नूनमयमेवमुदीयते. त्वमू। 
व्योम्नीव नीलिमतते स्ितुः प्रकाशः 

प्रच्छण्न एवं परितः प्रकटश्चकास्ति ॥४॥ 


अन्वयार्थ--(यत्र) जिस (अगाघे) बहुत भारी (बहिरथंतमसि) बाह्य पदा्थरूप अन्धकार- 
में (अय) यह विश्व (अस्तस्‌ एति) अस्तको प्राप्त हो रहा है (तत्रेव) उसीमे (नूनस) निद्दिचत ही 
(त्वस्स) आप (एवं) इस प्रकार (उदीयसे) उदयको प्राप्त होते है जिस प्रकार कि (नीलिमतते 
व्ये मत) नीलिमासे व्याप्त आकाक्षमे (सवितु प्रकाश ) सूर्यका प्रकाश (परित प्रच्छन्‍न ) सब ओर 
छाकर (प्रकट") प्रकट होता हुआ (चकास्ति) सुणोभित्त होता है । 

भावाथं--साधकके लिए बाह्य पदार्थोका आवरण आत्मसाधनामे बाधक होता हे, परन्तु 
सिद्ध पुरुषके लिए बाधक नही होता। यही कारण है कि देवनिर्मित समवसरणमे बाह्य पदार्थों- 
का प्रपठ्च अत्यधिक होनेपर भी अरहृस्तकी आत्मसाधनामे वह कुछ भी बाधक नही होता । 
हे भगवन्‌ । संसारके अन्य अनेक मनुष्य बाह्य परिकरमे निमग्न होकर अस्त होते है परन्तु आप 
समवसरणके भारी परिकरमे भी उदित रहते है--आत्मसाधनामे जागरूक रहते है। यह ठीक 
ही है क्योकि नीलिमासे व्याप्त आकाशमे अन्य वस्तुएँ तिरोहित भले ही होती रहे परन्तु यूर्यका 
प्रकाश उसमे चारो ओर व्याप्त होकर प्रकाशमान होता है। तात्पर्य यह है कि यह जीव रागद्वेष- 
के कारण ही परपदार्थोपे आत्मबद्धि कर स्वरूपसे च्यूत होता है। यतरच आप राम-द्वेषसे 
रहित है अत परपदार्थोके बीच भी नि्लिप्त रहनेसे आप परमात्मपदको प्राप्त हो रहे हैं ॥॥४॥ 


नावस्थितिं जिन ददासि न चानवस्था- 
मत्थापयस्यनिशनात्ममहिम्नि नित्यम्‌ | 
येनायमद्ध्ृतचिदुद्ग मचुज्चुरुच्चै- 
रेकोषपि ते विधिनिषेधमयः स्वभाव! ॥५।। 


अन्वयार्थ-- (जिन) हे जिनेन्द्र | आप (अञिशे) निरन्तर (अवस्थिति न ददासि) पदार्थकी 
स्थिरताका उपदेश नहीं देते है (जब) और (नित्य) सदा (आत्ममहिम्नि) आत्मस्त्ररूपकी महिमामे 
( अनवस्था ) अस्थिरताकों (न च) नही (उत्थापयसि) उठाते है-दूर करते है (येन) यही कारण 
है कि जिससे (ते) आपका ( अद्भुतचिदृदूगमचुझ्चु ) आइचयंकारक चैतन्य ज्योतिसे प्रस्द्ध 
(अय) यह (उच्चे ) उत्कृष्ट (स्वभाव.) स्वभाव (एकोर्षप) एक होनेपर भी (विधिनिषेधमयः) अरित 
नास्तिरूप है । 


चतुविशतिस्तव २१ 


भावाथं--हे भगवन्‌ |! आपका उपदेश है कि ससारके प्रत्येक पदार्थ नित्यानित्यात्मक हैं । 
द्रव्याथिक नयकी अपेक्षा पदार्थ नित्थ है और पर्यायाथिक नथकी अपेक्षा अनित्य हैं। आत्माका जो 
ज्ञानस्वभाव है उसमें भी मतिज्ञान आदि अवान्तर भेदोंकी अपेक्षा परिणमन होता रहता है। 
अरहन्त सिद्ध अवस्थासे प्रकट होतेवाले केबलज्ञानमे भी अगुरुलूघुगुणके कारण अवान्तर 
परिणमन प्रति समय होता है । ससारका कोई पदार्थ सदा अवस्थित-कुटस्थ नित्य रहता है ऐसा 
उपदेश आपका नहीं है और आत्मस्वभावमे अनवस्था-प्वंधा अनित्यता है, इसे भी आप स्वीकृत 
नहीं करते। इस तरह आपका ज्ञायकस्वभाव सामान्यकी अपेक्षा एक होनेपर भी उभय नयकी 
अपेक्षा विधि ओर निषेध स्वभावकों लिये हुए है। तात्पयं यह है कि आत्माका ज्ञायक स्वभाव 
स्व द्रव्य क्षेत्र काल भावकी अपेक्षा विधि-अस्तिरूप है और पर द्रव्य क्षेत्र काल भावकी अपेक्षा 
निषेध-नास्तिरूप है ॥५॥ 


यस्मादिदं विधिनिषेधमयं चकासिति 
निर्माणमेव सहजग्रविजुम्भितं ते । 
तस्मात्सदा सदसदादिविकल्पजालं 
त्वय्युट्विलासमिदमुत्प्लतते न चित्रम ॥६॥ 
अन्वयार्थ--(यस्मात्‌) जिस कारण (ते) आपका (इृद) यह (सहजप्रविजृम्भित) सहज 
स्वभावोत्यन्न (निर्माणमेव) निर्माण ही (विधिनिषेधमय) विधि और निषेधरूप (चकास्ति) 
शोभायमान हो रहा है (तस्मात्‌) इसलिए (त्वयि) आपमे (इद) यह (उद्दिलास) प्रकट रूपसे 
अनुभवमे आनेवाला (सदसदादिविकल्पजाल) सत्‌ असत्‌ आदि विकल्पोका समूह (उत्प्लवते) 
उच्छलित हो रहा है यह (न चित्रम) आश्चर्थकी बात नही है। 


भावाथं --आत्माका जो ज्ञायक स्वभाव है वह रवत, स्व्रभावसे समुत्यस्त है क्योंकि पदार्थ 
का स्वभाव परनिरपेक्ष होता है मात्र उसका विभाव परसापेक्ष रहता है, जैसे जीवका ज्ञान- 
स्वभाव किसी अन्य पदार्थेके निमित्तसे उत्पन्न नहीं है परन्तु उसका रागादिक विभाव चारित्र- 
मोह करमंके उदयसे समुत्पन्त है। इस प्रकार सहज स्वभावसे समुत्पन्त जीवका ज्ञायक स्वभाव 
विधि और निरषेधरूप है--सामान्य विशेषकी अपेक्षा नित्यानित्यात्मक, एकानेक तथा स्वपर- 
चतुष्टयकी अपेक्षा तदतद्रप है। जब सहज-स्वभाव ही इस प्रकारका है तब उसमे जो सत्‌, असत्‌, 
एक, अनेक, नित्य अनित्य तथा तद अत्तद्‌ आदिके विकल्प उछल रहे है उसमे आइचर्य ही किस 
बातका है ? ॥६॥ 


भावों भवस्यतिभ्रतः सहजेन धाम्ना 

शुन्यः परस्य विभवेन भवस्यभावः | 
यातोध्प्यमावमयतां प्रतिभासि भावों 

भावो5षपि देव ! बहिरथंतयास्यभाव! ॥७॥ 


१, बहिरर्थतया अति अभाव.” इति पदच्छेद । 


२३ लघुतस्वस्फोट 


अन्वयार्थ-- (देव) हे देव | (सहजेन धाम्ता अतिभूृतः) सहज तेजसे अत्यन्त भरे हुए होनेसे 
आप (भावों भवसि) भावरूप हैं--सत्तारूप हैं और (परस्य विभवेन शून्य:) पर पदार्थक विभवसे 
शल्य होनेके कारण आप (अभावः भवसि) अभावरूप है। इस तरह आप (अभावसयता यातो<॑पि) 
अभावरूपताको प्राप्त होकर भी (भाव: प्रतिभासि) भावरूप प्रतिभासित होते हैं और (भावो5पि) 
भावरूप होकर भी (बहिरथंतया) बाह्य पदार्थकी अपेक्षा (अभाव: अस्ति) अभावरूप हैं । 

भावाथं--यहाँ_ भगवान्‌का अस्ति-नास्तिरूप धर्मोसे स्तवन करते हुए कहा गया है कि 
हे देव ! जाप स्वकीय तेजसे अत्यन्त भरे हुए होनेसे अस्तिरूप है और पर ब्रब्यके स्वभावसे 
शुन्य होनेके कारण नास्तिरूप है इस तरह अनेकान्तकी दृष्टिसि आप भावाभावरूप है। अर्थात्‌ 
अस्ति-नास्ति या विधि-निषेंधरूप है । 

तियेग्विभक्ततपुषा भबतो ये एव 
स्वामिननमी सहभुवः प्रतिभान्ति भावाः । 
तेरेव कालकलनेव क्ृतोद्ध्व॑खण्डे- 
रेकी भवान्‌ क्रमविभृत्यनुभूतिमेति ॥८।। 

मर अन्वयार्ध--(स्वामिन) है भगवन्‌ ! (तिर्यगृविभक्तवपुष')) काल क्रमसे पृथक्‌-पृथक्‌ शरीर 
घारण करनेवाले (भवत') आपके (ये एवं अमी) जो ये (सहभुव भावा.) सहभावी गुण (प्रति- 
भान्ति) सुशोभित हो रहे है (कालकलनेव) कालक्रमकी अपेक्षासे (कृतोद्ध्वंखण्डे ) ऊद्ध्वंद्रव्यरूप 
उत्तर विभागोसे सहित (तै एवं) उन्ही सहभावी-गुणोकी अपेक्षा (भवान) आप (एक ) एक होते 
हुए (क्रमविमृत्यतु भूति) ऋमवर्तित्वकी अनुभूतिको (एति) प्राप्त होते है । 

भावाथं--यहाँ भगवान्‌ का एकत्व और अनेकत्व धर्मोसे स्तवन किया गया है। भगवानने 
अतीत अनेक पर्यायोमे पृथक-पृथक्‌ शरीर धारण किये हैं अत उन पर्यायोकी अपेक्षा वे अनेक 
रूप है, परन्तु उन समस्त पर्यायोमे जो ज्ञानादिक गुण साथ-साथ रहे हे, उन गुणोकी अपेक्षा वे 
एकरूप है । यद्यपि काल द्रव्यकी सहायतासे उन ज्ञानादिक गुणोमे भी परिणमन होता है परन्तु 
उस परिणमनकी विवक्षा नहीं की गयी है। तात्पय यह है कि हे भगवन्‌ |! आप शरीरसम्बन्धी 
भवोंकी अपेक्षा अनेक है और गुणोकी अपेक्षा एक हैं ॥ ८ ॥ 


एवं क्रमाक्रमविर्वत्तिविवत्तंगुप्तं 
चिन्मात्रमेब. तब तस्‍्वमतकयन्तः । 
एतज्जगत्युमयतो$ति रसप्रसारा- 


ज्लिस्सारमद्य हृदयं जिन दीर्यतीव ॥९॥ 
अन्वया्थ-- (जिन) हे जिनेन्द्र | (एवं) इस प्रकार (क्रमाक्रमविवर्तिविवत्तंगुप्त) क्रमवर्ती 
ओर अक्रमवर्तोी विवर्तों--परिणतियोंसे सुरक्षित (चिन्मात्रमेव) चेतन्यमात्र ही (तव) आपका 
(तत्त्व) स्वरूप है ऐसा (अतकंयन्तः:) नहीं समझनेवाले अज्ञानी जन (एतज्जगति) इस संसारमे 
(निस्सारं) व्यर्थ ही (उभ्यत”) दोनों पक्षोका (अतिरसप्रसारात्‌)! अत्यधिक आग्रहके प्रसारसे 
(अमन्ति) भ्रमण करते रहते हैं। यह जानकर (अद्य) इस समय (हुदयं) हृदय (दीयेंतीव) बिदीणं- 
सा हो रहा है। 


अंतुविशतिस्तव २३ 


भावार्थ--हे भगवन्‌ ! रागद्रेषादि विकारों भावोंसे रहित शुद्ध चेतत्य ज्योति--शाता- 
द्रष्टापन ही आपका स्वरूप है और यह स्वरूप भी क्रमवर्ती तथा अक्रमवर्ती--पर्याय और गुण- 
रूप परिणतियोंसे युक्त है। इस ज्ञान वर्शवरूप चैतन्य ज्योतिमे भी ज्ञान दर्शनकी अवान्तर 
परिणतियाँ निरन्तर होती रहती है। परन्तु अज्ञानी जन आपके इस स्वाश्वित तत््वको न समझ्न- 
कर देहादि परद्रव्याक्षित विभावको अपना स्वरूप समझते हैं, इसी कारण वे अपने एकान्त 
कदाग्रहसे भ्रमण करते हैँ। वास्तविक स्वरूपके अश्रद्धानका इतना भारी कुफल उन्हे भोगना 
पडता है यह ज्ञान कर हृदयमे बड़ी पीड़ा होती है ॥ ९ ॥ 
आलोक्यसे जिन यदा त्वमिह्दाद्भुतश्रीः 
सद्यः ग्रणश्याति सदा सकलः सपत्नः । 
वीयें विश्वीयंति पुनस्त्वयि दृष्टनप्टे 
नात्मा चकास्ति विलसत्यहितः सपत्नः ॥१०॥ 
अन्वयार्थ--(जिन) हे जिनेन्द्र ! (इह) इस ससारमे (अद्भुतश्री) अनन्त चतुष्टयरूप 
आश्चयंकारक लक्ष्मीसे युक्त (त्वम) आप (यदा) जिस समय (आलोक्यसे) दृष्टिगोचर होते है-- 
प्राणियोकी श्रद्धाके भाजन होते है (दा) उस समय (सद्य ) शीघ्र ही उनके (सकल: सपत्नः) 
समस्त--अन्तर बाह्य शत्रु (प्रणश्यति) नष्ट हो जाते है। और (वीयें विशीर्यति) सम्यकत्वरूप 
बलके नष्ट होनेपर (पुन) फिर जब (त्वयि) आप (दुष्टनष्टे) श्रद्धासे हट जाते है--वें आपकी 
थद्धा छोड़ देते है तब उनको (आत्मा) आत्मा (न चकास्ति) प्रतिभासित नही होता अर्थात्‌ 
स्वानुभूति नही होती, किन्तु (अहित सपत्न ) अहितकारी शत्रु रागादि (विलसत्ति) उच्छल्त होने 
लगते है । 
भावार्थ--हे भगवन्‌ ! जब यह जीव, अनन्तचतुष्टयरूप लक्ष्मीसे युक्त आपकी श्रद्धा 
करते है तब उनके मिथ्यादर्शन आदि अन्तरज्भ बहिरज्ध शत्रु स्वयं नष्ठ हो जाते है, परन्तु जब 
उनका सम्यक्वरूपी बल विश्ञीर्ण हो जाता है--तो वे फिरसे मिथ्यादृष्टि होकर आपकी श्रद्धासे 
च्युत हो जाते है तब वे फिर ससार भ्रमणके पात्र हो जाते है। मिथ्यादृष्टि अवस्थामे उन्हे पुनः 
अहितकारी रागादि शत्रु घेर लेते है॥। १० ॥ 
क नित्योदिते निजमहिम्नि विमग्नविश्वे 
विश्वातिशायिमहसि प्रकटप्रतापे । 
सम्भाव्यते त्वयि न (संशय एब देव 
दैवात्‌ पशोयंदि पर चिदुपप्लबः स्थात्‌ ॥११॥ 
अन्ययार्थ--((देव) हे जिनेन्द्र | (निमग्नविश्वे) जिसमे समस्त ससार निमग्न है--ज्ञेंय बनकर 
प्रतिबिम्बित हो रहा है, (विश्वातिशायि महसि) जिसका तेज सबको अतिक्रान्त करनेवाला है 
(प्रकटप्रतापे) जिसका प्रभाव प्रकट है जो (निजमहिम्नि) आत्मतत्त्वकी महिमासे युक्त है तथा 
(नित्योदिते) जो निरन्तर उदित हैं ऐसे (त्वथि) आपके विषयमें (संशय एवं) संशय ही (सभाव्यते न) 
संभव नही है (देवात्‌) दुर्भाग्यससे (यदि) यदि किसीके (चिदुपप्लबः) चेतन्यमे भ्रान्ति होती है. तो 
(परं) केवल (पश्यो: स्यात्‌) अज्ञानी जीवके ही होती है। 


र४ लघुतत्त्वस्फोट 


भावषाथें--है भगवन्‌ ! आपके सर्वज्ञ स्वभावमे संशयका अवकाश नहीं है, अर्थात्‌ आपकी 
अश्वद्धा हो ही ज़हीं सकती । दुर्भाग्यवश मिथ्यात्व प्रकृतिका उदय आनेसे यदि किसीके चित्स्वरूप- 
मे आन्ति होती है तो वह अज्ञानी हो है ऐसा समझना चाहिए ॥११॥ 


विश्वावलेहिमिरनाकुलचिद्धि लासे 
प्रत्यक्ष लिखितो न विलोक्यसे यत्‌ । 


वाह्याथसक्त मनसः स्वपतस्त्वयीश्ष 
नून पशोरयमनध्यवसाय. एवं ॥| १२ || 


अन्वयाथथ--[ईछ) है स्वामिन्‌ ' (विश्वावलेहिभि) समस्त पदार्थोंकी जाननेवाले (अनाकुल- 
चिद्दविलासे ) आकुलता रहित चेतन्यविछास-वीतराग विज्ञानके द्वारा आप (प्रत्यक्षमेव लिखित.) 
प्रत्यक्ष ही प्रकट है फिर भी (न विलोक्यसे यत्‌) किसी अज्ञानी जीवको जो आपका दर्शन नही 
हो रहा है--आपकी श्रद्धा नही हो रही है सो (बाह्यार्थशक्तमनस") बाह्य पदार्थोमे जिसका मन 
लग रहा है तथा (त्वय्रि) आपके विषयमे जो (स्वपतः) सो रहा है उस (पशो:) अज्ञानी जीवका 
(नून) निश्चयसे (अयं) यहु (अनध्यवसाय एवं) अज्ञान ही है। 


भावाथे--है भगवत्‌ ! आपका जो सर्वज्ञ तथा वीतराग विज्ञान स्वभाव है उसीसे आपकी 
सत्ता समस्त संसारसे पृथक्‌ सिद्ध हो रही है इतने पर भी यदि किसी प्रमादी जीवको आपका दर्शन 
न हो--आपकी श्रद्धा न हो तो उसे उसका ही अपराध समझना चाहिए। जिसे मध्याह्नका 
देदीप्पमान सूर्य दिवाई नही देता उसकी दृष्टिमें ही विकार समझना चाहिए ॥ १२॥ 


रोमन्थमन्थरमुखो नजु गौरिवाथों- 

नेकेकमेष जिन चर्वति कि वराकः | 
त्वामेककालतुलितातुलवि श्वसार 

सुस्वेकशक्तिमचल॑ विचिनोति किनन || १३ | 


अन्वयार्थे--(जिन) हे जिनेन्द्र (नतु) निश्चयसे (रोमन्थमन्थरमुखों गौरिव) जिस प्रकार 
जुगाली करनेवाला बैल ग्रासके एक-एक अशको निकाल कर चबाता है उसी प्रकार (एप वराक ) 
यह बेचारा प्राणी (अर्थान्‌) पदार्थोंको (एकेक) एक-एक कर (कि चर्वति) क्यों चबाता है--क्यों 
जानता है ? (एककालतुछितातुलविश्वसार) एक ही साथ समस्त विश्वको जाननेवाले (सुस्वेक- 
शक्ति) श्रेष्ठ आत्मबलसे युक्त (अचल) अचल-अविनाशी (त्वा) आपका (किन विचिनोति) क्‍यों 
नही आश्रय करता ? 


भावाथे--जिस प्रकार रोमन्‍्थ करनेवाला बैल, खाये हुए पदार्थोकी क्रम-क्रमसे निकाल कर 
चबाता है, सबको एक साथ नहीं चबा सकता उसी प्रकार यह जीव क्षायोपशमिक ज्ञानकी प्रक्रिया- _ 
के कारण एक-एक पदार्थकों क्रम-क्रमसे जान पाता है ! आचार्यको जीवकी इस विवशतापर करुणा- 
भाव होता है अतः वे कहते हे कि यह बेचारा प्राणी ऐसा क्यो करता है। ससारके समस्त पदार्थों- 
को एक साथ जाननेबाले आपका चिन्तन बह क्‍यों नही करता है, क्योंकि आपका चिस्तन-मनन- 
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श्रद्धान उसे सर्वज्ञ तथा स्व द्रष्टा बना देगा। ऐसा होनेसे वह भी आपके ही समान समस्त 
पदार्थोकी एक साथ जानने देखने लगेगा ॥१३॥ 


स्वस्मिन्निरुद्रमहिमा मगव॑स्त्वयाय॑ 
गण्डूष एवं विहितः किल बोधसिन्धुः । 
यस्योमेयो.. निजभरेण निपीतबिश्वा 
नेवोच्छवसन्तिः हटठकुड्मलिताइस्फुरन्त्यः ॥ १४ ॥ 
अन्वया्थे-- (भगवन्‌) हे भगवन्‌ ! (स्वस्मिन्‌ निरुद्धमहिमा) अपने आपमे जिसकी महिमा 
समायी--ुकी हुई है ऐसा (अय॑) यह (बोधसिन्धु:) ज्ञानहूपी सागर (किल) निश्चयसे (त्वया) आपके 
द्वारा (गण्ड्ष एवं विहित.) एक घूँट--चुल्लभररूप ही कर लिया गया है। (निजभरेण) अपने 
विस्तारसे (निपीतबिदवाः) विश्वको व्याप्त करनेवाली (यस्य) जिसकी (स्फुरन्त्य ) प्रकट (ऊर्मंग') 
लहरे (हठकुइमलिता ) बलातू सकोचित होनेके कारण (नेव उच्छवसन्ति) सर्वत्र फैल नही पाती । 
भावाथं--अन्यत्र प्रसिद्ध है कि एक बार अगस्त्य ऋषिने समुद्रको चुल्लूमे भरकर पी लिया 
था जिससे समुद्रकी समस्त लहरे उन्हीके उदरमे सकोचित होकर रह गईं थी। यहां ऐसी ही 
कल्पना करते हुए कहा गया है कि हे भगवन्‌ | आपने ज्ञानरूपी सागरको अपने आपमे निरुद्ध 
कर लिगा है। एक चुल्लभर पानीके समान उसे अपने आपमे विछीन कर लिया है, इसीलिए 
उसकी लहरें अपने आपके केन्द्रित हो गयी है। फलितार्थ यह है कि आप निश्चयसे आत्मज्ञ है और 
व्यवहारसे लोकाछोकज्ञ" ॥१४॥ 
त्वठ्ठ मवैककणवी क्षण(विस्मयोत्य)विश्वयो स्थ- 
सोस्थित्यमन्थरदृशः किसुदासतेध्मी । 
तावच्चरित्रकरपत्रमिदं स्वमूष्नि 
व्यापास्यन्तु सकलस्त्वम्ुदेषि यावत्‌ ॥ १५ ॥ 
अन्वयार्थ--हे भगवनु ! ( त्वढं मवेककणवीक्षणविस्मयोत्यसौस्थित्यमन्थरदृश. ) आपके 
वेभवके एक अंशके देखनेमे उत्पन्त आश्चर्यसे समुद्भूत सुखसे जिनके नेत्र कुछ निमीलित हो रहे 
है ऐसे (अमी) ये भव्य जीव (किस उदासते) क्यों उदासीन हो रहे है ? ये (स्वमूध्नि) अपने मस्तक- 
पर--अह॒का रपर (इृद) इस (चरित्रकरपत्र) चारित्ररूपी करोतको (ताबत्‌) तबतक (व्यापारयन्तु) 
चलावें ( यावत्‌ ) जबतक ( सकल त्वम्त ) समस्त कलाओसे युक्त ( त्वमु ) आप ( उदेषि ) उदित 
होते है । 
भावाय--यहाँ भगवान्‌के बाह्य वेभवके देखनेमात्रसे सन्तुष्ट हो जानेवाले भव्य प्राणीसे 
कहा गया है कि तुम इतने मात्रसे संतुष्ट होकर आगे बढनेके लिए उदासीन क्यो हो रहे हो । अपने 
मस्तकपर चारित्ररूपी करोत चलाओ अर्थात्‌ चारित्र धारणकर अपने अहंकारको नष्ट करो। ऐसा 


१ जाणदि पस्सदि सब्यं चवहारणयेण केवली भगवं । 
केवलणाणी जाणदि पस्सदि णियमेण अप्पाणं ॥ १५९ ॥| नियमसार 
ल०- 
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करनेसे सकल परमात्माका अपने आप स्वयं साक्षात्कार हो जावेगा अथवा तुम स्वतः सकल पर- 
मात्मा बन जाओगे । जैनेतर पुराणोमे एक कथा है कि एकबार दशानन-रावण शंकरजीको प्रसन्न 
करनेके लिए अपने मस्तक काटकर अग्निकुण्डमे होम करने लगा इस तरह वह जब नौ मस्तक 
काट चुका और दशवाँ मस्तक काटनेके लिए उसपर दास्त्र चलाने लगा तब शंकरजीने प्रकट होकर 
उसे वरदान दे दिया कि तूँ देवोके द्वारा अजय होगा--तुझे कोई देव जीत नही सकेगा। मनुष्यको 
रावण कुछ समझता ही नही था, इसलिए उसने मात्र देवोंसे अपने आपको अजेय होनेका वरदान 
माँगा था । इसी लौकिक कथाको दृष्टिमे रखते हुए कहा गया है कि हे प्राणी ! तूँ अपने मस्तक- 
पर--अपने अहंकारपर चारित्ररूपी शस्त्र चला । ऐसा करनेसे ही तुझे शुद्धात्महूप भगवानके 
दर्शन हो सकेंगे और तूँ लोकमे अजेय हो सकेगा । जबतक अहकार विद्यमान रहता है तबतक 
न परमात्माके दर्शन होते है और न यह जीव स्वय परमात्मा बन सकता है। अहंंकारको नष्ट 
करनेके लिए चारित्र ही परम सहायक है ॥। १५ ॥ 
ये साधयन्ति भगवंस्तव _ सिद्धरूपं 
तीव्रेस्तपोभिरभितस्त इसमे. र्मन्‍्ताम । 
ज्यायन्न को४पि जिन साधयतीह काये 
९ 
काय हि. साधनविधिप्रतिबद्धमेब ॥ १६ ॥ 
अन्वयार्थ--(भगवन्‌) हे भगवन्‌ ! (ये) जो (तीब्रे' तपोभिः) कठिन तपके द्वारा (तब) आपके 
(सिद्धरूपं) सिद्धस्वरूपको (साधयन्ति) साधते है--प्राप्त करनेका प्रयत्न करते है (त इमे) वे ये 
(अभित.) सब ओर इसी संसारमे (रमन्ताम्‌) रमण करें--उनका मात्र कठिन तप आपके सिद्ध-- 
शाश्वत शुद्ध स्वभावको प्राप्त करानेवाला नही है। (ज्यायन्‌ जिन) हे श्रेष्ठतम जिनेन्द्र । (इह) 
इस ससारमे (को5पि) कोई भी व्यक्ति (कार्य न साधयति) कार्यको नहीं साधता है (हि) 
क्योकि (कार्य) कार्य (साधनविधिप्रतिबद्धमेव) साधनकी विधिसे स्वय हो सबद्ध होता है । 
भावायं--यहाँ कहा गया है कि आत्मज्ञानके बिना कठिनसे कठिन तप भी सिद्धस्वरूपकों 
प्राप्त करानेसे समर्थ नही है। उस तपके समय जो कषायमे मन्दता होती है उसके फलस्वरूप 
यह जीव पुण्य बन्ध कर स्वर्गादिक रम्य स्थानोको ही प्राप्त होता है, शाश्वत सुखदायक सिद्ध पैद- 
को नही । साथ ही इस जीवके कतुंत्व विषयक अहकारको नष्ट करनेके लिए कहा गया है कि इस 
ससारमे अन्तरद्भ कारणकी अनुकूलताके बिना मात्र बाह्य कारणसे कार्यको सिद्ध करनेके लिए 
कोई समथ नही है । ससारका प्रत्येक कार्य अपने अन्तरज्भ कारणसे सबद्ध रहता है। उस अन्तरज्भ 
कारणके अनुरूप बहिरज्भ कारण कायंकी सिद्धिमे सहायक होता है ॥१६॥ 
विज्ञानतन्तव इसमे स्वरसग्रवृत्ता 
.. देव्यान्तरस्थ यदि संघटनाच्च्यबन्ते । 
अद्येव बे र पुष्कलमलाकुलकश्मलेयं 
व विघटेत. कवायकन्था ॥ १७ ॥ 


अन्ययाथं---(देव) हे देव | (यदि) यदि (इमे विज्ञानतन्तव ) ये विज्ञानरूपी तन्तु (स्वरस- 
प्रवृत्ता') स्वकीय स्वभावमे प्रवृत्त होते हुए (द्रव्यान्तरस्थ) अन्य द्रव्यकी (संघटनात्‌) रचनासे 
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(च्यवन्ते) च्युत होते हैं--अन्य द्रव्यके कर्तृतवके अहंकारसे निवृत्त होते है तो (पुष्कलमलाकुल- 
कश्मला) बहुत भारी मलसे परिपूर्ण तथा मलिन (इयं) यह (अखिलेव) सबकी सब (कषायकन्था) 
कषायरूपो कथरी (अद्येव) आज ही (विघटेत) विघटित हो जावे । 

भावाथ--उपादान कारणको अपेक्षा एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कर्ता नही होता, क्योकि कर्ता 
स्वय ही कार्यरूप परिणत होता है। अत' वह कतुंकर्ममाव एक द्वव्यमे ही घढित होता है, दो 
द्रव्योमे नही, परन्तु यह जीव, मात्र निमित्त कारणकी ओर दृष्टि देकर अपने आपको पर द्र॒व्यका 
कर्ता मान रहा है| इसी कतृत्व बुद्धिके कारण यह जीव जिस पर द्रव्पषको अपने द्वारा किया हुआ 
मानता है उसके विषयमे ममता भाव करता है और उसी ममता भावके कारण उसकी दृष्ट 
अनिष्ट परिणतिमे राग-द्वेषरूप कषाय करता है। जीवकी यह कषाय एक कन्था--कथरीके समान 
है, जिस प्रकार कनन्‍्था अनेक जीणं वस्त्रोको धागासे सीकर बनाई जातो है तथा धीरे-धीरे वह 
अत्यन्त मैली और ग्लानिजनक हो जाती है उसी प्रकार यह कषाय भी कर्तृत्व बुद्धिरूपी धागेसे 
सीकर अनेक पर भाबोके द्वारा उत्तन्न होती है। यदि इस जीवके सम्यग्ज्ञानरूपी तन्‍्तु अपने ही 
आत्मद्रव्यमे रमण कर पर द्रव्य विषयक कर्तृत्वसे च्युत हो जावें तो इस कषायरूपी कन्धाके 
विघटित होनेमे बिलम्ब न लगे ॥१७॥ 


अज्ञानमारुतरयाकुलविप्रकीर्णा 

विज्ञानमुमुकणा. विचरन्त  एते। 
शकक्‍्यन्त एवं सपदि स्वपदे विधातु 

संपदयता तव विभो विभव॑ महिम्नः ॥ १८ ॥ 


अन्वयार्थ--(विभो) हे नाथ ! (तव) आपकी (महिम्न.) महिमाके (विभवं) वेभवकों 
(सपश्यता) देखनेवाले पुरुषके द्वारा (अज्ञानमारुतरयाकुलविप्रकीर्णा:) अज्ञानरूपी वायुके वेगसे 
विखिर कर (विचरन्त') इधर-उधर विचरते हुए (एवे) ये (विज्ञानमुमुंरकणा ) विज्ञानरूपी 
तुषाग्निकि कण (स्वपदे) आत्मपदमे (सपदि एव) शीघ्र ही (विधातुं शक्यन्ते) सुस्थिर किये जा 
सकते है । 

भावार्थ--यहां जीवके क्षायोपशमिक ज्ञानको तुषाग्निकी उपमा दी गई है ओर अज्ञान-- 
मिथ्यादर्शन तथा कषायकों वायुकी उपमा प्रदान की गई है। जिस प्रकार वायुके तीब् बेगसे 
तुषाग्निके कण (तिलगे) बिखरकर इधर-उधर उडने लगते हैं उसी प्रकार इस जीवका क्षायोपशमिक 
ज्ञान मिथ्यात्व और कषायसे प्रेरित हो इधर-उधर पस्चेन्द्रियोके विषयोमे प्रवृत्त हो रहा है। 
हे भगवन्‌ ! जो भव्य प्राणी आपके अनन्त चतुष्टयरूप वेभवकी ओर लब्भ्यकर इस प्रकारका 
विचार करता है कि जिस प्रकार इन्होने मिथ्यात्व और कषाय जनित चड्चलताको दूरकर अपने 
ज्ञानोपयोगकों अपनी ही आत्मामे केन्द्रितकर अनन्तचतुष्टयरूप ऐश्वरयंको प्राप्त किया है उसी 
प्रकार मै भी मिथ्यात्व और कषायजनित चज्ज्वलताको दूर कर अपने ज्ञानोपयोगकों यदि अपनी 
ही आत्मामे केन्द्रित करूँ तो मै भी अनन्त चतुष्टयरूप वभवको प्राप्त कर सकता हूँ। इस तरह 
स्वरूपकी ओर लक्ष्य करनेसे जो अपने ज्ञानकी एक आत्मामे ही केन्द्रित करता है वह शुक्ल- 
ध्यानको प्राप्त कर कमक्षय करनेमे समर्थ होता है ॥१८॥ 


२८ लघुतस्वस्फोट 


बोधातिरिक्तमितरत्‌. फलमाप्तुकामाः 
कस्माद्‌ू वहन्ति पशवों विषयामिलापम्‌ । 
प्रागेव विश्वविषयानभिभूय तान्‍न (जानू ) 
कि बोधमेव विनियम्य न धारयन्ति ॥ १९॥ 


अन्वयार्थ--(बोधातिरिक्त) ज्ञानसे भिन्‍न (इतरत्‌) अन्य (फल) फलको (आप्तुकामाः) 
प्राप्त करनेके इच्छुक (पशव') अज्ञानी जीव (विषयाभिलाष) विषयोको इच्छाको (कस्मात्‌) क्यों 
(वहन्ति) धारण करते है (प्रागेव) पहले ही (विश्वविषयान्‌) समस्त विषयोकों (अभिभूय) उपेक्षित 
कर (तान्‌ विनियम्य) इन्द्रियोकोी रोककर--इन्द्रियोकी प्रवृत्तिको नियन्त्रित कर (बोधमेव) ज्ञानको 
ही (कि न धारयन्ति) क्‍यों नही धारण करते है। 


भावाधं--जीवका स्वभाव मात्र ज्ञाता द्रष्टा है परन्तु मोहोदयजनित विकार भावके कारण 
ये जीव अपने स्वभावकों भूलकर पड्चेन्द्रियोके विषयोमे सलग्न हो रहे है। उन्हीकी प्राप्तिमे 
इतना ज्ञान छुग रहा है तथा शरीरकी प्रवृत्ति भी उसी ओर सलग्न है। जब यह वस्तुस्थिति है 
कि जीव अपने ज्ञानस्वभावकों छोडकर अन्य पदार्थोौके स्वामी नहीं बन सकते तब वे अन्य पदार्थो- 
की अभिलाषा क्‍यों करते है ? क्यो नही पहले ही समस्त विषयेकी उपेक्षा कर अपने ज्ञानस्वभावकों 
धारण करते है। यदि स्वस्वभावकी ओर इन जीवोका लक्ष्य बनता है तो बाह्य प्रवृत्तिसि इसको 
निवृत्ति अनायास हो सकती है ॥१९॥ 


यरेव देव. पशवोंड्शुभिरस्तबोधा 


विष्वक्कपा यकणकबुरतां वहन्ते । 
विश्वावनोधकुशलस्यथ महाणण॑वोब्भृत्‌ 
तैरेव ते शमसुधारसशीकरौघः ॥ २० ॥ 


अन्वधार्थ--(देव) है मगवन्‌ ! (अस्तबोधा ) सम्यग्ज्ञानसे रहित (पणव ) अज्ञानी जीव (यैरेव 
अंशुभि ) जिन ज्ञानरूप॑ किरणोके द्वारा (विष्वक्‌) सब ओरसे (कपायक्रणकबुरता) कपायाशजनित 
विचित्रताको (वहन्ते) धारण करते है (तैरेव) उन्ही ज्ञानरूप किरणोके द्वारा (विश्वावबोधकुशलस्य 
ते) समस्त पदार्थोके जाननेमे निपुण आपका (शमसुधारसशीकरौघ ) प्रशमभावरूप सुधारमसके 
कणोका समूह (महाणंव ) महासागर (अभूत्‌) बन गया है। 


भावाथं--अज्ञानी जीवोका ज्ञान, मिथ्यात्व तथा कषायसे दूषित रहता है अत' वे उस 
ज्ञानके द्वारा निरन्‍्तर कषायजनित विचित्रताको धारण करते है और उस विचित्रताके कारण 
ही निरन्तर दु ख्री रहते है। जो ज्ञान सुखका कारण है वही अज्ञानी जनोके कषायजनित विकारी 
भावोसे दु खका कारण बन रहा है, परन्तु हे भगवन्‌ ! आपका ज्ञान कषायजनित विकारोसे 
रहित होनेके कारण अनन्त सुखका निमित्त है। इसीलिए “आपका आकुलतारहित अल्प सुख 
आपके सर्ंज्ञ हाते ही अनन्तसुखका सागर बन जाता है ॥२०॥ 


चतुविशतिस्तव २९ 
जशञातृत्वसुस्थितदृशि प्रसभामिभूत- 


कदंत्वश्ञान्तमहसि प्रकटप्रतापे | 
संविद्विशेषविषमे5पि कपायजन्मा 


ऊृत्स्नोईषपि नास्ति भवतीश् विकारसार।॥ २१ ॥ 
अन्वयार्थं--(ईश) हे स्वामित ! (ज्ञातृत्वसुस्थितदृशि प्रसभाभिभूतकतुत्वशान्तमहसि) 
ज्ञाता द्रष्टा शक्तिक कारण जिनके कर्तुत्वका भाव बलपूर्वक नष्ट हो गया है (प्रकटप्रतापे) 
जिनका प्रताप अत्यन्त प्रकट है तथा जो यद्यपि (सविद्विशेषविषमेर्षप) विशिष्ट ज्ञानसे विषम है 
तथापि (भवति) आपमे (कषायजन्मा) कषाय जनित (कृत्स्त अपि) सभी (विकारभार') विकारों- 
के समूह (नास्ति) नही है । 
भावाथं-- है भगवन्‌ ! आप अपने ज्ञाता द्रष्टा स्वभावमे अच्छी तरह स्थिर हो चुके है, 
इसलिए आपका परद्रव्य विषयक कतुंत्वका भाव बिलकुल शान्त हो चुका है। आपका लोकोत्तर 
प्रभाव प्रकट है इसीलिए सो इन्द्र आपको निरन्तर नमस्कार करते है। यद्यपि आपका सामान्य 
ज्ञान, केवलज्ञान नामक विशिष्ट ज्ञानरूप परिणत हो रहा है ओर उसकी स्वच्छताके कारण 
उसमे अनन्त ज्ञेय प्रतिविम्बित हो रहे है फिर भी उन ज्ञेयोसे समुत्पन्न कोई व्यग्रता आपमे नही है। 
इस तरह आपके वीतराग विज्ञानमे कपायजनित विकारोका अश भी छोष नही है । आप पूणेतया 
निविकार ज्ञानके धारक है ॥२१॥ 
संप्रत्यसकुचितपुष्कलशक्तिचक्र- 
प्रौदम्रकाशरभसार्पितसुप्रभातम्‌ । 
( लचिद्दि च्गे 
सम्भाव्यते सहजनिमंलचिद्विलास- 
नीराजयन्निव महस्तव विश्वमेतत्‌।। २२ ॥ 
अन्ययार्थं--हे भगवन्‌ | (सप्रति) इस समय ( असम ड्डूचितपुष्कलशक्तिचक्रप्रोद प्रकाश रभ- 
सापितसुप्रभातम्‌) विस्तृत तथा पूर्ण शक्ति समूहके प्रोढ़ प्रकाशके बेगसे सुप्रभातको प्रकट करनेवाला 
(तव) आपका (एतत्‌) यह (मह ) तेज (सहजनिमंलचिद्विलासे ) स्वाभाविक तथा निर्मल चेतन्यके 
चमत्कारसे (विश्व नीराजयन्निव) समस्त विश्वकी आरती करता हुआ-सा (सम्भाव्यते) जान 
पडता है। 
भावाथं--है भगवन्‌ | आपकी आत्मामे अनन्त शक्तियोका समूह विद्यमान है। यद्यपि 
छद्यस्थ अवस्थामे उन शक्तियोंका पूर्ण विकास नही था परन्तु अब सर्वज्ञ दशामे वे सभी शक्तियाँ 
अपने स्वभावानुसार विस्तार और पूर्णताको प्राप्त हो रही है। उन सभी शक्तियोमे ज्ञातृत्वशक्ति 
प्रमुख शक्ति है, क्योंकि इस शक्तिसे प्रकट हुआ ज्ञान स्वपरावभासी होनेसे अपने आपको तथा 
साथ ही विद्यमान अन्य शक्तियोको प्रकट करता है। इस ज्ञानृत्व शक्तिका पूर्ण विकास होते ही 
अन्य सभी शक्तियोका पूर्ण विकास हो जाता है। ज्ञातृत्व शक्तिका पूर्ण विकास केवलज्ञान 
होनेपर होता है। उस केवलज्ञानके समय समस्त विश्व आत्मामे अन्त प्रतिफलित होने लगता 
है। आपका यह केवलज्ञान अपने चेतन्य चमत्कारसे समस्त विश्वकी आरती करता हुआन्सा 
प्रतीत हो रहा है ॥२२॥ 


३० लघुतत्त्वस्फोट 


चिद्धारमेरवमहो भरनिभेरामिः 
शुम्भत्स्वभावरसवीचिभिरुद्गुरामिः | 
उन्मीलितग्रसममीलितकातराक्षा 
प्रत्यक्षमेव हि महस्तव तकेयामः | २३ ॥ 
अन्ययाथं--हे भगवन्‌ ! (चिज्भारभेरवमहोभरनिर्भराभि:) चैतन्यके भारसे उत्कट तेज - 
समूहसे परिपूर्ण (उद्धुराभि') बहुत विशाल (स्वभावरसवीचिभिः) स्वाभाविक सुख रसकी तरज्ोसे 
(शुम्भत्‌) सुशोभित होनेवाला (तव) आपका यह (महः) तेज (हि) निश्चयसे (प्रत्यक्षमेव) प्रत्यक्ष 
ही प्रकट हो रहा है ऐसा हम (तकंयाम') समझते है, क्योकि (उन्मीलितप्रसभमीलितकातराक्षा:) 
उस तेजके प्रकाशसे हमारे कातर नेत्र हठात्‌ निमीलित हो रहे है। 
भावषाथं---है भगवन्‌ ! अनन्त ज्ञान और अनन्त आनन्दसे परिपूर्ण आपका स्वाभाविक तेज 
सबके प्रत्यक्ष है, उस तेैजकी चकाचौधसे ही हमारे नेत्र निमीलित हो रहे है। तात्पय॑ं यह है कि 
हम अपने क्षायोपशमिक ज्ञानके द्वारा आपके पूर्ण ज्ञानानन्द स्वभावकी महिमाके आँकनेमे 
असमथ है ॥२३॥ 
विश्वेकभोक्तरि विभौ भगवत्यनन्ते 
नित्योदितैकमहिमन्युदिते स्वयीति । 
५ 
एकेकमथमबलम्ब्य किलोपभोग्य- 
मदयाप्युपप्लवधेयः कथमुत्प्लवन्ते ॥ २४ ॥ 
अन्ययाथं--हे भगवन्‌ ! (इति) इस प्रकार ज्ञानके द्वारा (विश्वेकभोक्‍्तरि) समस्त विश्वके 
एक भोक्‍ता (विभौ) सामथ्यंवन्त (भगवति) ऐश्वयंवन्त (अनन्ते) अन्तरहित और (नित्योदितैक- 
महिमनि) निरन्तर उदित अद्वितीय महिमासे युक्त (त्वयेी) आपके (उदिते) उदित रहते हुए 
(अद्यापि) आज भी (किल) निश्चयसे (उपभोग्य एकेकमर्थ) अपने भोगके योग्य--अपने स्वार्थंको 
सिद्ध करनेवाले एक-एक अर्थंका (अवलम्ब्य) आश्रय ले कर (उपप्लवधिय. ) विरुद्ध बुद्धिके धारक 
मिध्यादृष्टि पुरुष (कथं) क्यों (उत्प्लवन्ते) उछल-कूँद कर रहे है ? 
भावाय--हे भगवन्‌ ! आप जैसे संशक्तिसम्पन्न त्रिकोकीनाथके रहते हुए भी अज्ञानी 
जन, अपने भौतिक प्रयोजनकी सिद्धिका अभिप्राय रख एकान्तवादका आश्रय ले उछल-कुँद 
करते है यह्‌ आश्चयंको बात है ॥ २४ ॥ 
चित्रात्मशक्तिसमुदाय मयोज्यमात्मा 
सद्यः प्रणश्यति नयेक्षणखण्ड्यमानः । 
तस्मादखण्डमनिराकृतखण्डमेक- 
मेकान्तश्ान्तमचर् चिदह॑ महोउस्मि ॥ २७५ ॥ 





१ एप श्लोक समयसारकरूशे २७० क्रमाद्ितो वर्तते । 


चतुविशतिस्तव ३१ 


अस्थयार्थ--(चित्रात्मशक्तिसमुदायमयः) नाना आत्मशक्तियोंके समुदायरूप (अये) यह 
(आत्मा) आत्मा (नयेक्षणखण्ड्यमानः) नय दृष्ठिसि खण्ड-खण्ड होता हुआ (सद्य:) श्षीत्र हो 
प्रण श्यति) नष्ट हो जाता है (तस्मानु) इसलिये (अहम) मे (अखण्ड) खण्डरहित (अनिराकृत- 
खण्ड) खण्डोंका सर्वथा निराकरण न करनेवाला (एक) एक (एकान्तशान्तं) अत्यन्त शान्त (अचल) 
अविनाझ्षी (चिदु) चेतन्य (महः अस्मि) तेजरूप हूँ । 
भाषाथे--हे भगवन्‌ | यह आत्मा अभेददृष्टिसे नाना शक्तियोंके समुदायरूप एक अखण्ड 
द्रव्य है परन्तु जब इसका भेद दृष्टिसे विचार करते हैं तब यह खण्डित होता हुआ नष्ट हो जाता है। 
जिस प्रकार अनेक तन्तुओके ताना-बानासे निर्मित वस्त्र एक स्वतन्त्र पदार्थ दिखता है परन्तु जब 
उसके एक-एक तन्‍्तुकों पृथक्‌-पुथक्‌ कर विचार किया जाता है तब तन्‍्तु ही सामने रह जाता है 
वस्त्र समाप्त हो जाता है। इसलिये हे नाथ ! मै इस मेद दृष्टिको गोण कर अभेद दृष्टिका आश्रय 
लेता हुआ अनुभव करता हूँ कि में तो एक अखण्ड आत्मद्॒व्य हूँ, गुण और गुणीका भी भेद 
मुझमे नही है, यद्यपि किसी दृष्टिसि उसमें खण्डकी कल्पना होती है तथापि मै इसे गौण कर 
अखण्डत्वका ही अनुभव करता हूँ,'मैं सामान्य दृष्टिसे एक हूँ, कोधादि कषायजनित वेश्वरूप्य मेरा 
स्वभाव नही है, अत्यन्त शान्त हूँ, अपने त्रेकालिक ज्ञायक स्वभावसे कभी विचलित होनेवाला नहीं 
हूँ और चैतन्यसे तन्‍्मय हूँ। इसी विधिसे मै आत्माका अस्तित्व सुरक्षित रख सकता हूँ ॥ २५॥ 


ड्& 


(३) 


मार्गावताररसनिर्भर भावितस्य 
योध्भूत तवाबिर्तपुत्कलिकाविकासः । 
तस्य प्रभोष्द्‌्ुतविभूतिषिषासिताना- 


मस्माकमेककलयापि कुरु प्रसादम्‌ ॥ १ ॥ 
अन्वयाथं--हे भगवन्‌ | (अविरत) निरन्तर (मार्गावताररसनिर्भरभावितस्य) मोक्षमार्गकी 
प्राप्तिसि उत्पन्न होनेवाले अलौकिक आनन्दसे अत्यन्त भरे हुए (तव) आपके (य") जो (उत्कलिका- 
विकास ) उत्कण्ठाका विकास (अभूत्‌) हुआ था (प्रभो) हे प्रभो ! (अद्भुतविभूतिपिपासिताना) 
आश्चर्यकारक विभूतिकी प्याससे युक्त (अस्माक) हम लोगोंके ऊपर (तस्य) उस उत्कण्ठा रसकी 
(एककलयापि) एक कलाके द्वारा भी (प्रसाद कुरु) प्रसन्‍नतता कीजिये । 
भावाथं--सम्यग्द्शन, सम्यग्ज्ञान ओर सम्यक्चारित्रकी एकताको मोक्षमार्ग कहते है । 
इस रत्लत्रयरूप मोक्षमागंकी प्राप्ति होते ही जब आपकी आत्मा, आत्मीय आनन्दसे परिपूर्ण हो 
गई तब साक्षात्‌ मोक्षलक्ष्मीको प्राप्त करनेके लिए आपके हृदयमे जो उत्कण्ठा होती थी वह भी 
बहुत आनन्ददायक हुआ करती थी। गृहस्थीके बन्धनसे निमुंक्त होकर मैने निराकुलताके पथको 
यद्यपि प्राप्त कर लिया है तथापि इस शरीररूप बन्धनको भी छोड़कर मोक्ष प्राप्ति कब करूँगा, 
ऐसी उत्कण्ठा रहती थी। हे भगवन्‌ ! आपकी आशचयंकारक अनन्तचतुष्टयरूप अन्तरद्भु और 
अष्टप्रातिहायंरूप बहिरज्भ विभूति देखकर हम लोगोकों भी उसकी आकाक्षा उतनन्‍न हो रही है। 
हे प्रभो | अपनी उस उत्कण्ठाकी एक कला प्रदान कर हम छोगोपर भी प्रसन्‍नता कीजिये | हृदय- 
मे मोक्ष प्राप्त करनेकी अभिलाषा उत्पन्न हो जाना ही कल्याणपथका प्रारम्भ है अत. है भगवन्‌ ! 
आपके प्रसादसे इतना भाव तो मेरा प्रकट हो कि जिससे भोगाकाक्षा दूर होकर मेरे हृदयमे मोक्ष- 
की आकाक्षा उत्पन्‍न्त होने लगे ॥१॥ 
दृग्बोधमात्रमहिमन्यपहाय मोह- 
व्यूइं श्रसह्य समये भवन अभवंस्त्वम्‌ । 
सामायिक स्वयमभूम गवन्समग्र- 
सावश्योगपरि द्वार वतः समन्तात्‌ ।। २॥ 
अन्ययार्थ--(भगवन्‌) हे स्वामिन्‌ ! (प्रसह्य) बलपूर्वंक (मोहव्यूह) मोहके व्यूहको (अपहाय) 
छोड़कर (दुग्बोधमात्रमहिमनि) ज्ञानदर्शनमात्र महिमासे युक्त (समये) स्वकीय आत्मद्रव्यमें (समग्र- 
सावद्यपरिहा रवत:) समस्त पापयोगके त्यागी पुरुषका (भवनं) लीन होना (सामायिकं) सामायिक 
है (समन्तात्‌) सब ओरसे (समये) स्वकीय आत्मद्रव्यमे (भवन) लीन होते हुए (त्वग्ू) आप (स्वयं) 
स्वयं (सामायिकम्‌) सामायिक (अभू:) हुए थे । 
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भावा्थ--आत्माका स्वभाव ज्ञानदर्शनरूप है इसीको स्वसमय कहते है। इस स्वसमयके 
प्रकट होनेमें मोहचक्र प्रबल शत्रुके रूपमे सामने आता है, परन्तु मोक्षका अभिलाषी जीव उन सब 
चमत्कारोंसे विमुख होकर स्वरूपमे ही रमण करता है उसका स्वरूपरमण ही वास्तविक सामायिक 
है। यह सामायिक, उसी जोवके निर्दोष होता है जो सावज्ययोगका पृर्णरूपसे त्यागी होता है। 
औौर है भगवन्‌ ! इस उपयुक्त सामायिक स्वरूप आप स्व है ॥२॥ 


अत्यन्तमेतमितरेतरसब्यपेक्षं 

त॑ द्रव्यमावमहिमानमबाघसान! | 
स्वच्छन्दमभावगतसंयमवैभवो5पि 

स्व॑ द्रव्यसंयमपथे प्रथम न्ययुदक्थाः | ३ || 


अन्वयार्थ--(स्वच्छन्दभावगतसंयमवेभव: अपि) स्वतन्त्र--स्वाधीन भावसंयमके वेभवसे 
युक्त होनेपर भी (त्वं) आपने (अत्यन्त) अत्यन्तरूपसे (इतरेतरमब्यपेक्ष) परस्पर सापेक्ष (द्रव्यभाव- 
महिमानम) द्रव्य और भावकी महिमासे युक्त (एतं) इस सयमको (अबाधमान ) बाधा न पहुँचाते 
हुए (प्रथम) पहले (स्व) अपने आपको (द्रव्यसयमपथे) द्रव्यसंयमके मार्गमे (न्ययुडक्था ) नियुक्त 
किया था। 


भावार्थ--द्रव्यसंयम ओर भावसंयमके भेदसे संयमके दो भेद है । चरणानुयोगमे प्रतिपादित 
पद्धतिके अनुसार निम्नैन्थमुद्रा धारण कर महात्रतादिका आचरण करना द्रव्यसंयम है और सयमको 
घातनेवाले प्रत्याख्यानावरण क्रोध मान माया लोभका क्षयोपह्षम होनेपर आत्मामे जो विरक्तिका 
भाव होता है उसे भावसंयम कहते है। ये दोनों ही संयम परस्पर अत्यन्त सापेक्ष है। द्रव्यसयमके 
बिना भावसंयम नही होता और भावसयमके बिना द्रव्यसंयम कार्यकारी नहीं होता । इन दोनोंकी 
अपनी-अपनी महिमा है । इन दोनोमे यद्यपि भावसंयम आत्माकी स्वाधीन परिणतिरूप है तथापि 
वह बाह्य आचरणरूप॑ द्रव्यमयमकी अपेक्षा रखता है। उसके बिना भावसंयमकी उत्पत्ति और 
विकास नहीं हो सकता, इसलिए आपने भावसयमसे युक्त होते हुए भी अपने आपको प्रथम द्र॒व्य- 
संयमके मार्गमे नियुक्त किया था ॥३॥ 


विश्रान्तरागरुषितस्य तपोश्नु भावा- 
दन्तबेहिः समतया तब भावितस्य । 
आसीद्‌ बहिद्वेयमिद॑ सदृश प्रमेय- 
मन्तहंयो: परिचरः सदुक्मः प्रमाता॥ ४॥ 
अस्वसार्थं--(तपोनुभावात्‌) तपकी महिमासे (विश्वान्तरागरुषितस्य) जिनके राग और द्वेष 
विश्वान्त हो चुके है तथा (अन्तबंहि ) अन्तरज्भ और बहिरज़जमे जो (समतया भावितस्य) समता- 
भावसे युक्‍त हैं ऐसे (तब) आपके लिए (इदं द्वयं) यह दोनों राग-हेंष (बहि') बाह्ममे (सदुर्श) एक 
समान (प्रमेयं) प्रमाणके विषयभूत ज्ञेय (आसीत्‌) थे और (अन्तः) अन्तरड्भमे आप (हयो:) दोनोंके 
(सदृह्य: परिचर: प्रमाता) एक समान व्यापक ज्ञाता थे । 
लछण्-१ 
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भावाथं--चारित्रमोहके उदयसे होनेवाले राग-द्ेष आत्माकी विकारी परिणति हैं। जब 
प्रतिपक्षी कषायका अभाव होनेपर यह जीव तपश्चरणमे प्रवृत्त होता है तब तपके प्रभावसे उसके 
राग-द्वैष विश्रामको प्राप्त हो जाते है अर्थात्‌ इष्ट पदार्थमे राग और अनिष्ट पंदार्थोमें द्वेषका भाव 
समाप्त हो जाता है। तपस्वी जीवकी आत्मा समताभावसे विभूषित हो जाती है। जेसे-जेसे यह 
जीव आगे बढता जाता है बंसे-वेसे इसकी रागद्वेषकी अनुभूति कम होती जाती है। दशम गुणस्थान 
तक रागद्वेष, सत्तामे अवश्य विद्यमान रहते हैं पर यह जीव उन्हे अनुभूतिका विषय न बनाकर 
ज्ञानका ज्ञेय बनाता है अर्थात्‌ उन्हे जानता तो है पर अपने आपमे उनके स्वामित्वका भाव लाकर 
उनका अनुभविता नही बनता | ज्ञेय बनाता है, इस पक्षमे भी वह उन्हे बाह्य ज्ञेंय ही बनाता है 
अन्त्जञेय नही, क्योंकि अन्तज्ञेय तो वह आत्माकी शुद्ध परिणतिको ही बनाता है। हे भगवन्‌ | 
इस तरह राग-द्वेषकी नष्ट कर आपने बीतराग परिणतिको प्राप्त किया है ॥४॥ 


मोहोदयस्खलितबुद्धिरलब्धभूमिः 
पश्यन्‌ जनो यदिह नित्यबहिमुखोध्यम्‌ । 
शुद्धीपयोगदृठ भूमिमितः समन्‍्ता- 
दन्तमुखस्त्वमभवः कलयंस्तदेव ॥ ५ ॥ 
अन्वथार्थ--(मोहोदयस्खलितबुद्धि.) मोहके उदयसे जिसकी बुद्धि स्खलित हो रही है और 
इसी कारण जिसे (अलब्धभूमि') उपरितन गुणस्थानोकी भूमि प्राप्त नही हुई है ऐसा (अय जन ) 
यह पुरुष (इह) इस लोकमे (यत्‌ पश्यन) जिस तत्वको जानता हुआ ।नित्यब्रहिमृंख ) निरन्तर 
बहिमुंख रहता है (तदेव) उसी तत्त्वको (कलयन्‌) जानते हुए (त्वभ्ू) आप (शुद्धोपयोगभूमिस्‌ 
इत:) शुद्धोपपोगकी भूमिको प्राप्त होकर (समन्तात्‌) सब ओरसे (अन्तमुंख') अन्तमुंख (अभव:) 
हुए । 
भावार्थ--दर्शनमोहके उदयसे जिसका उपयोग दूषित हो रहा है और उसीके कारण जो 
मिथ्यात्व सम्बन्धी गुणस्थानोमे ही विद्यमान है ऐसा जीव ससारके अन्य पदार्थके साथ यद्यपि 
जीव पदार्थको भी जानता है तथापि वह सदा बहिमुंख ही रहता है, मोहोदयसे दूषित होनेके 
कारण शुद्ध आत्मतत्वकी ओर उसका झुकाव नही होता । शुभोपयोगके कालमे यद्यपि आत्म- 
रुचि प्रकट हो जाती है तथापि कषायजनित चड्चलताके कारण उसकी आत्मस्वरूपमे स्थिरता 
नही हो पाती । परन्तु हे भगवन्‌ | आप शुद्धोपयोगको प्राप्त हो चुके है, इसलिये उस आत्मतत्त्वको 
जानते हुए उसीमे निरन्तर अन्तमुंख लीन रहते है | ५ ॥ 


शुद्धोपपोगरसनिभरबद्धलक्ष्यः 
साक्षाद्‌ भवन्नपि विचित्रतपो<्वगुर्ण: । 
बिश्रत्‌ क्षयोपशमजाइचरणस्य शक्तीः 
स्वादान्तरं त्वभगमः प्रगलत्कपाय। | ६ ॥ 


अन्वया्थं--हेै भगवन्‌ ! (साक्षात्‌) साक्षात्‌ (शुद्धोपयोगरसनिरभेरबद्धलक्ष्य:) शुद्धों- 
पयोगसम्बन्धी आनन्दमें अत्यन्त बद्धलक्ष्य (भवन) होते हुए मी जो (विचित्रतपोथ्वगूर्ण:) नाना 
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प्रकारके तपश्चरण करनेमे उद्यत रहते थे, जो (क्षयोपशमजा:) चारित्र मोहनीयकर्मके क्षयोपशमसे 
उत्पन्न हं,नेवाले (चरणस्थ शकती') चारित्रवलकों (बिअ्रतु) धारण करते थे तथा (प्रगलत्कषाय:) 
जिनकी कषाय गल च॒को थी ऐसे (त्वम्) आप (स्वादान्तरस) कषाय जन्य रससे भिन्‍न आत्मरसको 
(अगम') प्राप्त हुए । 

भावाथे--हे भगवन्‌ ! षष्ठ गुणस्थानमे यद्यथ्रि आप अनशन, ऊनोदर आदि नाना तपोके 
करनेमे उद्यत रहते थे तथापि आपका लक्ष्य शुद्धोपपोगकी ओर ही संहूग्न रहता था। आप 
प्रत्यास्यानावरण क्रोध मान साया लोभके क्षयोपशममे होनेवाले महात्रतादि संधमाचरणको पालन 
करते थे। उस समय यद्यपि संज्वलनके उदयझे होनेवाली कषाय विद्यमान थी तथापि वह उत्तरो- 
त्तर क्षीण होती जाती थी। कषाय ही इस जीवके उपयोगको शुद्धात्मस्वरूपसे हटाकर अन्य 
विषयोंमे ले जाती है। चूँकि उस समय आपकी कषाय अत्यन्त क्षीण हो रहो थी इसलिये स्वकीय 
शुद्धात्मरसकी आप अच्छी तरह प्राप्त हुए--उसमे आपका उपयोग संलूग्त रहता था ॥ ६ ॥ 


वेशस्य विश्वगुदयावलिकाः स्खलन्ती- 
मंत्वोल्लसन्‌. डिशुणितादतब्रोधवीयः । 
गा परीषद्द निपातमनेकवार 
प्राप्तोडषपि मोहमगमो न न कातरोइल्तः ॥ ७ ॥ 
अन्वयार्थ--हे भगवत्‌ ! (विद्यस्थ) वेदनीयकर्मकी (उदयाबलिकाः) उदयावलियोको (विष्वक्‌) 
सब ओर से (स्खलन्ती ) स्खलित होती हुई (मत्वा) मानकर जो (उल्लसन्‌) स्वयं उल्लिसित होते 
हुए आप तथा (हिगुणितादूभुतवोधवोयं:) जिनका आइचर्यकारी ज्ञान और आत्मबल दुना हो 
गया था ऐसे आप यद्यपि (अनेकबार) अनेकबार (गाढ) बहुत भारी (परीषहनिपातं अधि) परीषहके 
आक्रमणको भी (प्राप्त ) प्राप्त हुए तथापि (मोहं) मोह-ममताको (न अगरभ. ) प्राप्त नही हुए 
और (न अन्त कातर ) न अन्तरज्धमे भयभीत ही हुए । 
भावाथं--षष्ठ गुणस्थानकी भूमिकामे यदि कदाचित्‌ परीषहोंका ममृह उपस्थित हुआ तो 
आपने यही विचार किया कि इस समय असाता वेदनीदकर्मके निर्षक उदयावलीमे आकर खिर 
रहे है। खिर चुकनेपर परीषहोंकी बाधा स्वय समाप्त हो जावेंगी। अन्तरज्जके इस विचारसे 
आपके आत्मिक उल्लासमे कोई कमी नही आयी । इसके विपरीत आपका ज्ञान और आत्मबल 
पहलेकी अपेक्षा दूना हो गया। इस प्रकार कर्म परिणतिका बिचार कर आप कभी भी मोह- 
ममताको प्राप्त नही हुए और न अन्तरज्भमे कभी आपने कायरता उत्पन्न होने दी ॥ ७॥ 


अइननू.._ भवान्निजनिकाचितकम पाक- 
मेको5पि धेयंबलबृद्धित (बृंद्वित)तुज्ञचित्त: । 
आसीनन काइरू इहास्खलितोपयोग- 
गाहग्रहादगणयन्‌ गुरुदुःखभारम्‌ || ८ ॥ 





१ घेर्यबलवुद्‌ + हिततुकुचित्त' इति पदच्छेद । 


३६ लघुतत्वस्फोट 


अन्वयार्थ--(निजनिकाचितकमंपाकस) जो अपने निकाचित--फल दिये बिना न छूटने- 
वाले कर्मोके उदयका (एको5पि) अकेले ही (अश्नन) फल भोगते थे (धेयंबलवुद्‌) जो अपने धेयंबलकी 
वृद्धि करते थे (हिलेतुद्भचित्त) जिन्होने उदात्त चित्तकों धारण किया था (अस्खलितोपयोगगाढ- 
ग्रहात्‌) शुद्धात्मस्वरूपसे विचलित न होनेवाले उपयोगकी सुदृढ़ पकड़से जो (गुरुवु:खभारम) 
बहुत भारी दृःखके समूहकों (अगणयन्‌) कुछ भी नही गिनते थे ऐसे (भवात्‌) आप (इह) इस 
लोकमे (काहल:) कातर (न आसीत) नही हुए थे । 

भावा्ं--जो कर्म अपना फल दिये बिना नही छूटते है उन्हे निकाचित कम कहते है। 
हे भगवन्‌ ! पूर्व भवमे जिन निकाचित कर्मोका बन्ध पड गया था उनका फल आपने अकेले ही 
भोगा है। इससे प्रतीत होता है कि आप अनुपम धेयंबलके धारक है तथा उदात्त चित्तसे युक्त 
है। कर्मोदयके फलस्वरूप जो बहुत भारी दु'ख प्राप्त हुआ उसे आपने कुछ भी नही समझ्ा। 
उस दु खानुभवके कालमे भी आपका उपयोग आपके शुद्ध स्वरूपसे स्खलित नहीं हुआ। इस 
प्रकार सिद्ध होता है कि आप काहल-कातर नही हुए--समताभावसे कमंफलको मोगनेवाले थे ॥८॥ 


उद्दामसंयमभरो 6 हने5प्यखिन्नः 
५ (5 
संन्य दुजयक्रपायजयाथ मेकः । 
७ मे 
बोधस्तु (बोधास्त्र)तें#ण्यकरणाय सदैव जाग्रद्‌ 
देवश्रुतस्य(देव श्रुतस्य)विषयं सकल व्यचेषीः ॥ ९. ॥ 
अन्ययाथं--(देव) हे भगवन्‌ ! जो (उद्दामसयमभरोद्वहनेईषपि अखिन्नः) बहुत भारी संयमका 
भार धारण करनेपर भी खिन्‍न नही हुए थे, जो (दुर्जंयकषायजयार्थ) दुर्जेय कषायको जीतनेके 
लिये (एक ) अकेले हो (संनह्य) सनद्ध रहकर (बोधास्त्रतैकण्यकरणाय) ज्ञानरूपी शस्त्रको तीक्ष्ण 
करनेके लिये (सर्देव जाग्रद) सदा जागृत रहते थे ऐसे आपने (श्रुतस्य सकल विषयं) द्वादशाज़रूप 
शास्त्रके समस्त विषयोका (व्यचैषी.) विचार किया है--मनन किया है। 
भावार्थ--है भगवन्‌ | दुर्जेय कषायको जीतनेके लिये आपने तैयार होकर अकेले ही उत्कृष्ट 
सयमका भार धारण किया फिर भी खेदका अनुभव नहीं किया। आप॑ छद्मस्थ अवस्थामे अपने 
ज्ञानास्त्रका तीक्ष्ण बनाये रखनेके लिये सदा सावधान रहते थे और श्ञास्त्र प्रतिपादित समस्त 
विषयोंका निरन्तर चिन्तन करते रहते थे ॥ ९५ ॥ 
यदूद्रव्यपयंयगतं.. श्रुतवोधशक्त्या- 
तिरतकीयंस्‍्त्व च] 
तीए्ष्णो(मीक्णो)पयोगमयमूर्तिरतक यंस्त्वसू । 
आक्रम्यतावंदपवादभराधिरूढ- 
शुद्धेकबोधसुभग॑ स्वयमन्वभूः स्वम्‌॥ १० ॥ 
अन्वयार्थ--(आक्रम्यतावदपवादभराधिरूढ) निरस्त करने योग्य समस्त अपवाद समूहके 
ऊपर अधिरूढ--उनपर विजय प्राप्त करनेवाले हे जिनेन्द्र ! (अभीक्षणोप॑योगमयमूर्ति:) निरन्तर 





१ छित॑ घृत तुझ्भचित्त येन स । 
२, थवावत्तावच्च साकल्येड्बधौ मानेडवधारणे' इत्यमर' । 


चतुविशतिस्तव ३७ 


ज्ञानमय उपयोग रखनेवाले (त्वम) आपने (श्रुतवोधशक्त्या) छद्यस्थ कालमें होनेवाले श्रुतज्ञानकी 
शक्तिसे (द्रव्यपर्ययगत॑ यत्‌) द्रव्य और पर्यायरूप जिस आत्मद्रव्यको (अतकैयः) जाना था, (शुद्धेक- 
बोधसुभर्ग) शुद्ध क्षायिक ज्ञानसे सुशोभित (तत्‌) उस (स्वम) आत्मद्रव्यका (स्वयं) स्वयं अनुभव 
किया । 


भावायं--हे प्रभो ! आपने छद्मास्थावस्थामे श्रुतज्ञानके द्वारा आत्मद्रव्यको जैसा जाना था 


अब सर्वज्ञदशामे उसका वैसा ही अनुभव कर रहे हैं। वस्तुतः श्रुतज्ञान और केवलज्ञानमे परोक्ष 
ओर प्रत्यक्षका अन्तर है, वस्तुस्वरूपका नही ॥ १०॥ 


तीब्रेस्तपोभिरभितस्तव॒ देव नित्य 
दरान्‍तरं रचयतः  पुरुषप्रकृत्योः । 
प्राप्तः क्रमात कुशलिनः परमप्रकर्ष 
ज्ञानक्रियाव्यतिकरण . विवेकपाकः || ११ ॥ 


अन्वयार्थ--(देव) हे भगवन्‌ ! (नित्य) निरन्तर (अभित ) दोनो प्रकारके (तीज्े:) कठिन 
(तपोभि:) तपोंके द्वारा (पुरुषप्रकृत्यो)) आत्मा और कमंमे (दूरान्तरं) बहुतभारी अन्तर (रचयत:) 
करनेवाले (तव कुशलिन') आप कुशल महानुभावका (विवेकपाक.) भेदज्ञानसम्बन्धी परिपाक 
(ज्ञानक्रियाव्यतिकरेण) ज्ञान और चारित्रके व्यतिकरसे (क्रमात्‌) क्रमपूर्वक (परमप्रकर्ष प्राप्त.) 
चरम सौमाको प्राप्त हुआ है। 


भावारथ--आत्मा और कर्मका अनादिकालसे दूध और पानीके समान एकक्षेत्रावगाहरूप 
बन्ध चला आ रहा है। आत्मा चेतन द्रव्य है और कर्म अचेतनं--पुदूगल द्रव्य है। इन दोनोमे 
अवनि और अन्‍्तरिक्षके समान महान्‌ अन्तर है, परन्तु अनादिकालीन एक क्षेत्रावगाहुरूप बन्ध 
देखकर अज्ञानी जीव दोनोंके बीचका अन्तर भूल जाते है। परन्तु हे भगवन्‌ ! आपने अपने ज्ञानके 
द्वारा सर्वप्रथम उन दोनोकी सत्ताका पृथक्‌-पृथक्‌ अनुभव किया और फिर अन्तरज्भ बहिरज्ु तप 
तथा ज्ञान और चारित्रके उभय सयोगसे उन दोनोकों अलग-अरूग किया है। इस प्रकार आपका 
मेद-विज्ञान चरमावस्थाको प्राप्त हुआ है ॥ ११॥ 


श्रं णीप्रवेशसमये त्वमथाग्रवृत्त 
कुर्वेन मनाक्‌ करणमिष्टविशिष्टशुद्धि! । 
आरूढ.. एव. दुढवीय॑चपेटितानि 
निर्लेट्यन्‌ अबलमोहबलानि विष्वकू || १२ ॥ 
अन्वयाथं--है भगवन्‌ |! (मनाक्‌ इष्टविशिष्टशुद्धि) जिन्हे परिणामोकी कुछ विशिष्ट 
शुद्धता अभीष्ट है ऐसे (त्व) आप (श्रेणीप्रवेशसमये) श्रेणी प्रवेशके समय (अथाप्रवृत्त करणं॑ 
कुरवेनू) अधःप्रवृत्ततरणको करते हुए (आरूढ एव) आरूढ हुए और आउरूढ होते ही आपने अपने 
(वृढवीयंच्रपेटितानि) प्रबछ पराक्रमसे चपेंटे हुए (प्रबलमोहबलानि) मोह राजाके सबल सेनिकोंको 
(विष्वक्‌) चारो ओर (निर्लोठ्यन्‌) भूलुण्ठित (कुर्वंन्‌) कर दिया । 


३८ लघुतत्त्वस्फोट 


भावार्थ--सातवें अप्रमत्तगुणस्थानके स्वस्थान और सालिशयकी अपेक्षा दो भेद हैं। 
सातिशय अप्रमत्तवाला जीव अथाप्रवृत्त अथवा अध:प्रवृत्तकरणको करता हुआ श्रेणीपर आरूढ़ 
होता है और परिणामोंकी विशुद्धतासे मोहकमंकी प्रकृतियोको छिन्‍्त-भिन्‍न करता है। है भगवन्‌ | 
इसी आगमोक्त पद्धतिसे आप भी श्रेणीपर आरूढ हुए और आपने भी अपने प्रबल पराक्रमसे मोह- 
कर्मकी प्रकृतियोको छिन्न-भिन्‍न किया ॥ १२ ॥ 


कु न्‍्नपूर्वेकरणं परिणामशुद्धधा 
पूर्वांदनन्तगुणया परिवतेमानः | 
उत्तेजयन्नविरतं निजवीयंसारं 


प्राप्तोश्सि देव परम क्षपणोपयोगम्‌ ॥ १३॥ 
अन्वयाय्थ-- (देव) है देव ! (पूर्वात्‌) पहलेकी अपेक्षा (अनन्तगुणया) अनन्तगुणी (परिणाम- 
शुद्धया) परिणमोकी शुद्धिसे (परिवर्तमान ) परिवतन करते हुए आपने (अपूर्वकरण कुब॑न्‌) अपूर्व- 
करण नामक अष्टम गुणस्थानको प्राप्त किया और (अविरत) निरन्तर (निजवीयंसारं) आत्माकी 
श्रेष्ठशक्तिको (उत्तेजयन्‌) उत्तेजित करते हुए आप (परम) उत्कृष्ट (क्षपणोपयोग) क्षपणाविधिकों 
(प्राप्तोर्शस) प्राप्त हुए । 
भावाथं--हे भगवन्‌ | अथाप्रवृत्तकरणके बाद, आप अपूर्वकरणको प्राप्त हुए । बहा पूर्वकी 
अपेक्षा अनन्तगुणी विशुद्धतासे आप कर्मोकी क्षपणाविधिमे अग्रसर हुए ॥ १३ ॥ 
प्राप्यानिवृत्तिकर्ण करणानुभावा- 
स्निर्गालयन्‌ झगिति बादरकम किट्ठम । 
अन्तर्विशुद्धिविकसत्सहजाच्छ भावी 
जातः कक्‍्वचित्‌ क्वचिदपि प्रकटप्रकाजशः || १४ ।। 
अन्वयार्थ--है भगवन्‌ ! ( अनिवृत्तिकरणं प्राप्य) अनिवृत्तिकरण नामक नवम गुणस्थानकों 
प्रप्न कर वहा आपने (करणानुभावात्‌) अनिवृत्तिकरणरूप परिणामोके प्रभावसे (झगिति) शीघ्र 
ही (बादरकर्मकिट्म) बादरकममरूप कीटको (निर्गालयन्‌) निर्लेप्त किया | तदनन्तर (क्वचित्‌) कही 
किन्‍्ही भागोमे (अन्तविशुद्धिविकसत्सहजाच्छभाव ) अन्तरज्भकी विशुद्धतासे विकसित होनेवाला 
सहज निम्ंल भाव (जात ) प्राप्त हुआ और (क्वचिदपि) कही (प्रकटप्रकाश ) प्रकट प्रकाश-- 
मोह क्षयके अभिमुख विशुद्धिका उत्कर्ष प्रकट हुआ । 
भावायें--अनिवृत्तिक रणरूप परिणामोके द्वारा कर्मोकी अनुभागशक्तिको क्षीण करते हुए 
आप सहजस्वभावके प्राप्त करनेमे अग्रसर हुए ॥ १४ ॥ 
स्व ब्रक्ष्मफिट्टृटठघद्दनया ववशिष्ट- 
लोभाणुकेककणचिक्कणसुत्कयंस्त्वम।! 
आलम्न्य किश्विदपि सक्ष्मकपायभावं 
जातः क्षणात्‌ क्षपितकृत्स्नकपायबन्ध! ॥ १५ || 


चतुविशतिस्तव झेथ् 


अन्ययार्थ--(सूक्ष्मकिट्हुठ्घट्टनया) सूक्ष्म कीटकों भी ह॒ठात्‌ नष्ट करनेसे (अवशिष्टलो- 
भाणुकैककणचिक्कणं) जिसमे मात्र संज्वलन लोभसम्बन्धी एक सूक्ष्म कणकी चिक्‍्कणता होष 
रह गई थी ऐसे (स्व) अपने आपको (उत्कयन्‌ त्वम्र) उत्कण्ठित करते हुए आप (सूक्ष्मकषाय- 
भाव किड्व्विदपि आलूम्ब्प) सूक्ष्म कषायभावका कुछ आलम्बन लेकर दशम गुणस्थानको प्राप्त 
हुए और वहाँ (क्षणात्‌) क्षणभरमे (क्षपितकृत्स्नकषायबन्ध" जात ) समस्त कषायवन्धकों नष्ट 
करनेवाले हो गये । 
भावार्थ--नवम गुणस्थानके अन्तमें जो कपायकी सूक्ष्म कीट शोष रह गई थी उसे भी नष्ट 
करनेका प्रयत्न करते हुए जब आपके सज्वलन लोभसम्बन्धी सूच्तमतम राग रह गया तब आप 
सुक्ष्मसाम्पराय नामक दशम गुणस्थानको प्राप्त हुए । वहाँ आपने समस्त कषायोके बधका अभाव 
कर दिया ॥१५॥ 
उद्धम्य  मांसलमशेषकपायकिड्- 
मालम्ब्य निभेरमनन्तगुणा विशुद्धीः । 
जातो&स्यसंख्यशु भसंय मरुब्धिघाम- 
सोपानपडर्गक्तिशिखरेकशिखामणिस्त्वमू || १६ ॥ 
अन्यपार्थ--हे भगवन्‌ ! (त्वम) आपने (अनन्तगुणा: विशुद्धी ) अनन्तगुणी विशुद्धताओका 
(निर्भर) अतिशय (आलूम्ब्य) आरूम्बन लेकर (मासल) युदृढ (अशेषकधायकिट्ठं) समस्त कषाय- 
रूपी कीटको (उद्वम्य) वमतन किया और उसके फलस्वरूप आप (असख्यशुभसयमलब्धिधाम- 


सोपानपड्क्तिशिखरेकशिखामणि.) असंख्यात शुभसयमकी प्राप्तिरूप स्थानको प्राप्त करानेवाली 
सोपानपडक्तिसम्बन्धी शिखरके अद्वितीय शिखामणि (जात: असि) हो गये । 
भावाथें--समस्त कपायभावको नष्ट कर आप यथाख्यात चारित्रके धारक हुए ॥१६॥ 
शब्दाथसंक्रमवितकमने कधाव- 
स्पृष्टया तदास्थितमनास्त्वमसंक्रमोध्भूः । 
एकाग्ररुद्मनस्तव तत्र चित्त- 
ग्र्न्थो स्फुटत्युदितमेतदनन्ततेजः ।। १७ ॥ 
अन्वयार्थ--हे भगवन्‌ ! (शब्दार्थंसक्रमवितक ) शब्द और अरथके सक्रमणसे युक्त श्रुतका 
(अनेकधावस्पुष्टथा) अनेक प्रकार आलम्बन लेनेसे जो पृथक्त्ववीचार नामका शुक्‍्लध्यान है 
(तदास्थितमना ) उसीमे आपका मन स्थित रहा, परन्तु कषायका निरोध हो जानेसे यहाँ (त्वम्‌ 
असंक्रम: अभू:) आप संक्रमणसे रहित हो गये । (एकाग्ररुद्धमनस') एकाग्न पदार्थमे मनको रोकने- 
वाले (तव) आपकी (चित्तग्रन्थौ स्फुटति सति) मनकी गाँठ खुलते ही (तत्र) उस क्षीणमोहगुण- 
स्थानके अन्तमे (एतत्‌) यह आगे कहा जानेवाला (अनन्ततेजः) अनन्ततेज (उदित) उदित 
हुआ है। 
भावार्थ--शुक्लध्यानके प्रथम पाद--पृथक्त्ववितकंवीचारमे अथे, व्यज्जन और योगकी 
सक्रान्ति होती रहती है, परल्तु द्वितीय पाद-एकत्ववित्तकंमे बहू सक्रान्ति समाप्त हो जाती है। 


४० लघुतत्त्बस्फोट 


बारहवें क्षीणमोहगुणस्थानके अन्तमे एकत्ववितर्क नामका द्वितीय शुक्लध्यान प्रकट होता है 
उसके फलस्वरूप यहाँ अनन्त तेज प्रकट होता है ॥१७॥ 


साक्षादसंख्यगुणनिर्जरणख्रजस्त्व- 
मन्‍्ते भवन्‌ क्षपितसंहतघातिकर्मा । 
उन्मीलयन्नखिलमात्मकलाकलाप- 
मासीरनन्तगुणशुद्धिविशुद्धतत्त: ॥ १८ ॥ 
अन्वयाथ्थं--(साक्षात्‌ असंख्यगुणनिर्जरणस्रज:) साक्षात्‌ असख्यात गुणश्रेंणी निर्जरारूप 
मालाके (अन्ते भवन्‌) अन्तिम स्थानमे रहते हुए जिन्होंने (क्षपितसंहतघातिकर्मा) समस्त घातिया- 
कर्मोका क्षय कर दिया है तथा जो (अखिलस्‌ आत्मकलाकलापं) सम्पूर्ण आत्मकलाओंके समूहको 
(उन्‍्मीलयन्‌) प्रकट कर रहे है ऐसे (त्वं) आप (अनन्तगुणशुद्धिविशुद्धतत्त्व:) अनन्तगुणी शुद्धिसे 
आत्मतत्त्वको विशुद्ध करनेवाले (आसी.) हुए है । 
भावाथं--सम्यग्दृष्टि आदि गुणश्रेणी निर्जराके दश स्थानोंमे जिनका अन्तिम स्थान है 
अर्थात्‌ जिनके सबसे अधिक निजरा होती है उस निर्जराके फलस्वरूप उनके घातियाकर्म तो 
नष्ट हो ही जाते है प्रत्येक समय असख्य कमंस्कन्धोकी भी निजंरा होती रहती है। उस समय 
उनके समस्त आत्मगुणोका विकास हो जाता है और उनका आत्मतत्त्व अनन्तगुणी विशुद्धिसे 
निर्मल हो जाता है ॥१८॥ 
एतत्ततः प्रभ्ृति शान्तमनन्ततेज 
उत्तेजित सहजवीयंगुणोदयेन । 
यस्यान्तरुन्मिषदनन्तमनन्तरूप- 
0८७5 हक 
संकी्णपूणमह्िम प्रतिभाति विश्वम्‌ ॥ १० ॥ 
अन्वयार्थ--(तत. प्रभुति) उसी समय (सहजवीयंगुणोदयेन) सहज-स्वाभाविक वीय॑ गुणके 
प्रकट होनेसे (एतत्‌) यह (शान्तं) शान्त (अनन्ततेज.) अनन्त तेज (उत्तेजित) प्रकट होता है 
(यस्य अन्त ) जिसके भीतर (उन्मिषदनन्तं) प्रकटित होते हुए अनन्त पदार्थोसे युक्त तथा (अनन्त- 
रूपसंकी्णपूर्णमहिम) अनन्तरूपोसे संकीर्ण एवं पूर्ण महिमावाला (विश्वम) लोकालोक (प्रतिभाति) 
प्रतिभासित होता है । 
भावारथ--इसी गुण स्थानमे अनन्तवीयं+ साथ सहज शान्त, केवलज्ञानहप, वहु अनन्त 
तेज प्रकट होता है जिसमे अनन्तानन्त पदार्थोसे व्याप्त समस्त विश्व प्रतिबिम्बित होता है ॥१०॥ 
योगान जिधांसुरपि योगफल जिधृश्षुः 
शेषस्प कर्मरजसः प्रसमं क्षयाय | 
आस्फोटयन्नतिभरेण निजप्रदेशों- 
सत्व॑ लोकपूरमकरो;। क्रमजुम्भमाणः || २० ॥ 


चतुर्निशतिस्तव ४१ 


अभ्ययार्थ --(ओोगान्‌ जिधांसु: अपि) जो योगोंको नष्ट करनेकी इच्छा करते हुए भी 
(योगफल जिषुक्षु.) योगोंका फल ग्रहण करना चाहते थे तथा जो (क्मजृम्भभाण:) कमसे विस्तार- 
को प्राप्त हो रहे थे ऐसे (त्वं) आपने (शेषस्थ कर्मरजस:) होष कमंरूपी रजका (प्रसभं) हंठात्‌ 
(क्षयाय) क्षय करनेके लिये (अतिभरेण) बहुत बेगसे (निजप्रदेशान्‌) आत्म प्रदेशोंको (आस्फीटयन) 
फेलाते हुए (लोकपूर) लोकपूरण समुद्घात (अकरो:) किया था । 

भावार्थ--जिन केबलियोंकी आयु कर्मकी स्थिति अल्प हो तथा शेष तीन अधातिया 
कर्मोंकी स्थिति अधिक हो वे उन अघातिया कर्मोंकी स्थिति घटाकर आयुके बराबर करनेके 
लिये लोकपूरण समुदात करते हैं। इस समुद्घातके दण्ड, कपाट, प्रतर और लोकपूरणके भेदसे 
चार भेद है और उसके करनेमे आठ समय लगते हैं। हे प्रभो ! शेष अघातिया कर्मोंका क्षय 
करनेके लिये आपने भी मह लोकपुरण समुद्धात किया था ॥ २० ॥ 


परचादशेषगुणन्वीरूमरोपपन्‍्नः 
शीलेशितां त्वमधिगम्य निरुद्धयोगः । 
स्‍्तीक॑विवृत्य परिवत्य॑ श्नमित्यनादि- 
संसारपय यमभूज्जिन सादिसिद्ध! ॥ २१ ॥ 
अन्वधार्थ--(जिन) है जिनेन्द्र ' (पश्चात्‌) उस लोकपूरण समुद्धातेके बाद (अशेषगुण- 
शीलभरोपपन्न.) जो समस्त अर्थात्‌ चौरासीलाख उत्तर गुण और अठारह हजार शीलके मेदोंसे 
सहित है, तथा (शीलेशिताम्‌ अधिगम्य) शीछोके ऐश्वर्यंको प्राप्तकर (निरुद्धयोग-) जिन्होंने 
योगनिरोध किया है ऐसे (त्वमू) आप (स्तोकं) कुछ काल तक (विवृत्य) चौदहवें गुणस्थानमे 
रहकर (झगिति) भीघ्न ही (अनादि ससारपर्ययम्र) अनादि संसार पर्यायकों (परिवर्त्य) प्रिवतित- 
कर (सदिसिद्ध ) सादिसिद्ध (अभुत्‌) हो गगे 
भावाथे--लोकपूरण समुद्घातके १शचात्‌ जो अग्रोगकेवली नामक चौदहवें गुणस्थानको 
प्राप्त हुए है तथा यहाँ आनेपर जिनके चौरासी लाख उत्तर गुणो ओर अठारह हजार शीलके 
भेदोकी पूर्णता हुई है, जिन्होने योगनिरोध कर अयोग अवस्थाको प्राप्त किया है, ऐसे आपने 
'अइउ ऋ छ! इन पॉच लघुस्वरोंके उच्चारणमे जितना काल लगता है उतने कालतक इस 
अयोगकेवली गुणस्थानमे रहकर अनादि कालीन ससारपर्यायका नाश किया तथा सादि सिद्ध- 
पर्यायको प्राप्त किया ॥ २१॥ 


सम्प्रत्यनन्तसु खदशनवोधबीये- 
संभारनिभरभृतासृतसारमूर्तिः । 
अत्यन्तमायततमं गमयन्लुदक- 
मेकी मवान्‌ विजयतेथस्खलितप्रतापः ॥ २२ । । 
अस्वयाध--(सम्प्रति) इस समय--सिद्धपर्यायमें (अनन्तसुखदर्शनबोधवीय॑संभा रनिर्मर- 
भृतामृवसारमूति:) जिनकी अविनाश्ी श्रेष्ठ मूर्ति अनन्त सुख, अनन्त दर्शन, अनन्त ज्ञान ओर 


अनन्त वीय॑के संभारसे अत्यन्त परिपूर्ण है और (अस्खलितप्रताप:) जिनका प्रताप कभी काल- 
ल०-६ 


डर रथुतत््वस्फीट 


त्रयमें भी स्खलित नही होता ऐसे (एको भवान्‌) भाव-द्रज्य कम नो कर्मरूपष पुद्टमल द्रष्यके संपकसे 
रहित एक, भाप (अत्यन्तम्‌ आयततमं) अनन्त तथा अत्यन्त दीर्घ (उदक) भविष्यत्कालको 
(गमयन्‌) व्यतीत करते हुए (विजयते) जयबन्त प्रवर्तते हैं । 

भावाथं--यहाँ भगवान्‌की सिद्धावस्थाका वर्णन करते हुए कहा गया है कि हे भगवन्‌ ! 
आप अनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन, अनन्त सुख और अनन्त बीय॑ इस अनन्त चतुष्टयसे युक्‍त रहते 
हुए अनन्त भविष्यकालमें भी इसी सिद्धपर्यायमे अवस्थित रहेगे। आपकी यह सिद्धपर्याय सादि 
अनन्त है ॥ २२ ॥ 

कालत्रयोपचितविश्वरसातिपान- 
सोहित्यनित्यम्नदितावृश्वतवोधदृष्टिः । 
उत्तेजिताचलितवीयेबिश्ञालशक्तिः 
शश्वद्‌ भवाननुपमं धुखमेब श्ुडक्ते ।। २३ ।॥ 

अन्वयार्थ--( कालत्रयोपचितविश्वरसातिपानसौहित्यनित्यमुदितादभुतबोधदृष्टि. ) त्रिकाल 
सम्बन्धी समस्त पदार्थोके रसाततिपानसे समुत्पल्त तुप्तिसि जिनकी आशचयेकारक झञानरूप दुष्टि 
निरन्तर उदित रहती है तथा (उत्तेजिताचलितवीयंविशालशक्ति.) जिनके वीयंकी विशाल शक्ति 
सदा क्रियाशील और स्वकोय कार्यसे अविचलित रहती है ऐसे (मवान्‌) आप (शश्वत्‌) निरन्तर 
(अनुपम) उपमारहित (सुखमेव) सुख ही (भुडक्ते) भोगते हैं । 

भावार्थ--सिद्ध भगवान्‌के आत्मीक अनन्त सुखका वर्णन करते हुए कहा गया है कि 
है भगवन्‌ ! आप त्रिकाल सम्बन्धी अनन्त पदार्थोको जानते देखते है इसलिये अज्ञान और अदर्शन 
जनित दुःखसे रहित है तथा आपका अनन्त बल सदा उत्तेजित--क्रियाशील और स्वकार्यसे कभी 
विचलित नही होता, अत. अशक्ति सम्बन्धी दुःखसे रहित है इस तरह आप निरन्तर अनुपम सुख 
ही भोगते हैं। सांसारिक जोबोका सुख विषयेच्छाकी पूतिसे समुत्पन्न है और आपका सुख 
विषयेच्छाकी निवृत्तिसे समुत्पन्न है, अतः उसे सासारिक जीवोके सुखकी उपमा नही दी जा 


सकती ।। २३ ॥ 
संक्रामसीव लिखसीव विकषेसीव 
(संरक्षसीव) पिबसीव बलेन विश्वम्‌ । 
उद्दामवीयबलगर्वितदृग्विकाश- 
लीलायितेदिंशि दिश्वि स्फुटसीब देव | २४ ॥ 

. अन्वयायथ--दिव) हे देव | ऐसा जान पड़ता है मानों आप (विदवं) समस्त छोकाछोकको 
(बलेन) बलपूर्वक (संक्रामसि इव) केवलज्ञानमे प्रतिबिम्बित होनेके कारण अपने आपमें संक्रान्त 
कर रहे हो (लिखसि इव) लिखसे रहे हों (विकषंसि इव) आकृष्ट-सा कर रहे हों (संरक्षसि इब) 
संरक्षित-सा कर रहे हों (पिवसि इव) पी-सा रहे हों और (उद्यामवीयंबल्गवितदुग्विकाश- 


लीलायितेः) उत्कृट--अनन्त वीय॑-बलसे गवित, दृष्टिविकासकी लीलाजोसे (दिशि दिश्षि). प्रत्येक 
दिश्ञामे मानो (स्फुटसि इव) स्वयं प्रकट हो रहे हो। 


चतुविशतिस्तव डर 


सावाबं--ज्ञानगुणकी स्वच्छतके कारण आप समस्त विद्वके ज्ञायक हैं, इसलिये ऐसा 
प्रतीत होता है कि इस विश्वकों आप हुठात्‌ु अपने आपकमें संक्रान्त कर रहे हों, अपने आपमे 
लिख रहे हों अपनी ओर खीच रहे हो, अपने आपमे संरक्षित कर रहे हों और उसका पान कर रहे 
हों । साथ ही अनन्त बलसे परिपूर्ण दुष्टिके विकाससे ऐसा जान पड़ता है कि आप मानो समस्त 
दिशाओमें स्वयं ही स्फुटित हो रहे हों ॥ २४ ॥ 
देव स्फु्ट स्ववमिमं मम चित्तकोशं 
प्रसफ़रोटय स्फूटय विश्वमशेषमेव । 
एप प्रभो सं (१) प्रसमजम्भितचिद्विकाश- 
हासेभंवामि किल. सर्वमयोहहमेव ॥ २५ ॥ 


अन्धयार्थ--(देव) हे भगवन्‌ ! (स्वय स्फुट्ट मम इम चित्तकोशम्‌) स्वयं विकसित भेरे इस 
हृदयरूपी कुड्मलको (प्रस्फोटप) अतिशय विकसित करें तथा (अशेषमेव विश्व) समस्त विश्वको 
(स्फुटपय) विकसित करें। जिससे (प्रभो) हे नाथ | (किल) निश्चय पूर्वक (एप अहमेव) यह मै 
ही (स(?) प्रसमविजृम्भितचिद्विकाशहासे:) बलपूर्वंक वृद्धिको प्राप्त चेतन्‍्यगुणके विकासरूप हास्यके 
द्वारा (स्व॑मयः) सर्व॑गय (सवासि) हो जाऊँ। 

भावार्थ--यहां ग्रन्थकर्ता आकाइक्षा प्रकट करते है कि हे भगवन्‌ ! आपके अनुग्नहसे मेरा 
हंदयरूपी कुड्मल खिल जाबे (जसके फलस्वरूप ससारके समस्त पदार्थ मुझमे प्रतिभासित होने 
लगें और में सर्वमय--सव्वज्ञ हों जाऊँ॥ २५॥ 
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3४ 
(४) 
वंशस्थवृत्तम्‌ 
सदोदितानन्तविभूतितेजसे स्वरूपशुप्तात्ममहिम्नि दीषप्यते । 


विशुद्धदृग्वोघमयेकचिद्भृते नमोष्स्तु तुभ्यं जिन विश्वमासिने ॥ १ ।। 


अन्वयार्थ--(जिन) हे जिनेन्द्र ! (सदोदितानन्तविभूतितेजसे) सदाके लिये प्रकट हुए अनन्त- 
चतुष्टयरूप विभूतिके तेजसे सहित (स्वख्पगुप्तात्ममहिम्नि) स्वरूपसे गुप्त--रक्षित आत्माकी 
महिमामे ('दीप्यते) देदीप्यमान (विशुद्धदुग्बोधमयकरचिद्भुते) विश्युद्ध दर्शंन और ज्ञानरूप चेतताको 
धारण करनेवाले तथा (विश्वभासिने) समस्त लोकालोकको जाननेवाले (तुम्यं) आपके लिये 
(नमोःस्तु) नमस्कार हो । 

भावा्ं--ज्ञानावरण, दर्शनावरण, मोह और अन्तराय इन चार घातिया कर्मोके नष्ट 
हो जानेपर 'जिन' संज्ञा प्राप्त होती है। 'जयति सम कमंशन्रून्‌ इति जिन:' जो कमरूप शत्रुकी जीत 
चुकते है वे जिन कहलाते है। उपयुक्त चार घातिया कर्म नष्ट होनेपर आत्मामे अनन्त ज्ञान, अनन्त 
दर्शन, अनन्त सुख और अनन्त बीये यह अनन्त चतुष्टयरूप विभूति उत्पन्न होती है। उनकी 
यह विभूति अनन्त रहती है--उसका कभी नाश नही होता है तथा इस विभूतिके कारण ही उनका 
तेज अपरमित हो जाता है। उसी तेजसे आकृष्ट होकर सौ इन्द्र निरन्तर उनकी वन्दना करते हैं । 
वे अपने चेतन्यस्वरूपसे सुरक्षित आत्माक्री महिमामे देदीप्यमान रहते है। मोहजनित विकारी 
भावोसे रहित दर्शन और ज्ञान चेतनाको धारण करते है और केवलज्ञानके प्रकट हो जानेसे लोक 
अलोकको स्पष्ट जानते है। ऐसी अद्भुत सामर्थ्यसे युक्त जिनेन्द्र भगवानुके लिये यहाँ नमस्कार 
किया है ॥ १॥ 

अनादिनष्टं तव धाम य(म)द्वहिस्तदद्य दुष्ट त्वयि संग्रसीदति । 
अनेन नृत्याम्यहमेष हृषंतश्चिद्गलदहरं: स्फुटयन्‌ महारसम्‌ | २ ॥ 

अन्ययार्थ--है भगवन्‌ ! (तव) आपका जो (धाम) तेज (मद बहि., अनादिनष्ट) अनादि- 
कालसे--मेरे अनुभवसे दूर हो रहा था (तद) वह तेज (अद्य) आज (त्वथि सप्रसीदति) आपके 
प्रसन्‍न होनेपर (दृष्ट) दिखाई देने लगा है--मेरे अनुभवमे आने लगा है। (अनेन) इस कारण 
(एषो5हम्‌) यह मै (चिदद्भहारे ) चेतन्यरूप अद्भुविक्षेपके द्वारा (महारसं स्फुटयन) महान॒-अद्वितीय 
रसको प्रकट करता हुआ (हषंतः) हपंसे (नृत्यामि) नृत्य करता हूँ । 

भावाथं--हे भगवन्‌ ! मिथ्यात्व कमंके तीव्रोदयके कारण मेरी दृष्टि अब तक आपके दिव्य- 
जश्ञान--तेजपर गई नहीं। आप अनन्तन्चतुष्टयरूप तेजसे विभूषित हैं। यह बात आज तक मेरी 
२ आत्मनेपदधातोरपि क्वचित्‌ छातृप्रत्ययो दृश्यते । 


चतुविद्यतिस्तव डप्‌ 


श्रद्धामें नही आई, परन्तु आज आपके प्रसादसे मेरा वह मिथ्यात्व कर्म क्षीण हो गया है, अतः 
आपका वह दिव्य तेज मेरे अनुभवमें आने लगा है इसलिए मैं आनन्दविभोर हंसे नृत्य करता हूँ। 
जिस प्रकार कोई मनुष्य चिरकालसे खोयी हुई अपनी वस्तुको प्राप्त कर हषंसे नृत्य करने लगता 
है उसी प्रकार मैं भी चिर कालसे भूले हुए आपके दिव्य तेजको प्राप्त कर हष॑से नृत्य कर रहा 
हूँ। अर्थात्‌ हे भगवन्‌ ! मे अपने जिस आत्मतेजकों अनादिकारसे भूला हुआ था वह आज आपके 
प्रसादसे मेरी दृष्टिमि आ गया। मेरी श्रद्धा हो गई कि जो बीतराग स्वरूप आपका है वही मेरा 
स्वरूप है, हमारे और आपके आत्मद्रव्यमें कोई अन्तर नही है । अन्तर माज्र पर्यायमे है, आपकी 
बीतराग पर्याय है और मेरी सराग पर्याय है। मेरी सराग पर्याय मोह जनित है, अतः मैं अपने 
पुरुषार्थसे मोहकी नष्ट कर आपके ही समान वीतराग बन सकता हूँ। अपनी इस निधिका बोध 
होनेके कारण मै अपने चिदज्भह्ा र--चेतन्यके विकल्पोसे महान्‌ रसको प्रकट करता हुआ हषंसे नृत्य 
करता हैं ॥२॥ 


इृदू तवोदेति दुरासदं महः प्रकाशयद्धिश्वविसारि वैभवम्‌ । 


उदज्च्यमानं सरलीकृतास्खलत्स्व भावभावैनिजतस्ववेदिभिः ॥ ३ ॥ 

अन्वयायं--हे भगवन्‌ ! (सरलीकतास्खलत्स्वभावभावे') जिनका स्वभावभाव सरलीकृत-- 
मायारहित तथा अस्खलित--अविचलित है ऐसे (निजतत्त्ववेदिभि:) आत्मतत्त्वके ज्ञाता पुरुषोके 
हारा जो (उदन्च्यमानं) उत्कृष्टरूपसे पूजित हो रहा है तथा जो (विश्वविसारि) विश्वव्यापी 
(वैभव) बेभवको (प्रकाशयत्‌) प्रकट कर रहा है ऐसा (इृद) यह (तब) आपका (दुरासद) दुलंभ 
(मह') तेज (उदेति) प्रकट हो रहा है--हमारे अनुभवमें आ रहा है। 

भावार्थ--है भगवन्‌ ! अरहन्त अवस्था प्रकट होते ही आपका वह दिव्य तेज प्रकट हो 
जाता है जो अन्य ससारी जीवोंके लिए दुभंभ रहता है, जो विश्वव्यापी सामथ्यंको प्रकट करता 
है और सरल एव अस्खलित स्वभावभावसे युक्त आत्मतत्त्वके ज्ञाता पुरुष जिसकी सदा स्तुति 
करते है ॥३॥ 

इमाः स्वतस्त्यग्नतिबद्धसंहताः सम्मुन्मिपन्त्यश्चिति शक्तयः रफुटाः । 

स्वयं त्वयानन्त्यमुपेत्य घारिता न कस्य विश्वेश दिशन्ति विस्मयम्‌ ।। ४ ।। 

अन्वयार्थ--(विश्वेश) हे विश्वेश्वर--है त्रिछोकीनाथ ! जो (स्वतत्वप्नतिबद्धसह॒ता.) 
आत्मतत्त्वसे सम्बद्ध है तथा आत्मतत्त्वमे ही जिनका समावेश होता है (चिति समुन्मिषन्त्य.) जो 
चेतन--ज्ञानस्वरूप आत्मामें (समुन्मिषन्त्य.) प्रकट हो रही है, (स्फुटा ) अत्यन्त स्पष्टरूपसे जिनका 
अनुभव हो रहा है और (स्वये) स्वयं (आनन्त्यं) अनन्तरूपताको (उपेत्य) प्राप्त होकर जो (त्वया) 
आपके द्वारा (धारिता:) धारण की गई हैं ऐसी (इमाः) ये (शक्तयः) शक्तियाँ (कस्य) किसे (विस्मयं) 
आश्चर्य (न विशन्ति) उत्पन्न नही करती ? 

भावार्थ--आत्मा चेतन्यस्वरूप है। भेदनयसे गुण-गुणीका भेद स्वीकृत करनेपर उस 
आत्मामे अनन्त शक्षितियाँ प्रकट होती हैं। वे सब शक्तियाँ आत्मासे ही उत्पन्न होती है और 
आत्मामे ही समावेशको प्राप्त होती हैं जिस प्रकार लहरें समुद्रसे ही उत्पन्त होती है और समुद्रमे 
ही समाविष्ट होती है उसी प्रकार ये शक्तियाँ आत्मासे ही उत्पन्न होती है और आत्मामे हो 
समाबिष्ट हो जाती हैं। यद्यपि आप एक हैं तथापि अनन्त शक्तियोके धारक होनेसे अनन्तरूप 


डर रुघुतत्वस्फोट 


प्रतीत होते हैं' । हे भगवन्‌ ! आपकी ये अनन्त शंक्तियाँ किसे आश्चर्य उत्पन्न नहीं करतीं ? 
अर्थात्‌ सभीकों आश्चर्य उत्पन्न करती हैं ॥४॥ 
स्ववैभवस्य हानभिशतेजसो य एवं नुः स प्रतिभाससे पश्ञोः । 


स एवं विज्ञानघनस्प कस्पचित्‌ श्रकाश्षमेकोर्प वहस्यनन्तताम्‌ ॥ ५ ॥ 

अन्वया्थ--- (हि) निश्चयसे (स्ववेभवस्थ अनभिज्ञतेजस:) आत्मसामथ्यंसे अपरिचित तेज- 
बाले (पणोः नुः) अज्ञानी पुरुषके लिए आप (यः एव) जो ही हैं--एक शक्तिके स्वामी हैं (। एव) 
वही (प्रतिभाससे) प्रतिभासित होते है, परन्तु (विज्ञानघनस्य कस्यचित्‌) बीतराग विज्ञानसे परिपूर्ण 
किसी ज्ञानी जीवकी दृष्टिमे आप (प्रकाशं) स्पष्ट ही (एकोअपि) एक होकर भी (अनन्ततां) 
अनन्तपनेको (वहसि) धारण करते है। 

भावषाये--पूर्व इलोकमे इस बातपर आइचये प्रकट किया गया था कि आप एक होकर भी 
अनन्त शक्तियोंको केसे धारण करते हैं ? उसके उत्तरमें वही कहा गया था कि आप शक्तियोंकी 
अनन्तताके कारण स्वयं अनन्तरूपताको प्राप्त है अर्थात्‌ आप अनन्त होकर अनन्त शक्तियोको 
धारण करते हैं। इस इलोकमे इस बातको स्पष्ट किया जा रहा है कि एक व्यक्ति अनन्तपनेको 
किस प्रकार प्राप्त होता है ? स्ववेभव--आत्माकी अनन्त सामथ्यंसे अपरिचित अज्ञानी पुरुषका तो 
यह एकान्त अभिप्राय रहता है कि जो आत्मा एक शक्तिका स्वामी है वही दूसरी शक्तिका स्वामी 
है, इस प्रकार एक आत्मा अनन्त शक्तियोका धारक होता है। यह आश्चर्यकी बात है, परन्तु जो 
विज्ञानघन होनेसे आत्माक्रे वेभवसे परिचित है उसका अभिप्राय रहता है कि आत्मा प्रत्येक 
शक्तिकी अपेक्षा भिन्‍न-भिन्‍न है, अतः वह प्रदेशोकी अपेक्षा एक होकर भी शक्तियोकी अपेक्षा 
अनन्तरूपताको धारण करता है । 

बात यह है कि यहाँ आचाये 'एक और अनेक” इन दो विरोधी धर्मोका समन्वय करते हुए 
जिनेन्द्रकी स्तुति कर रहे हैं। वे कहते हैं कि हे भगवन्‌ | आप एक होकर भी अनेक है । एक तो 
इसलिये हैं कि आपके प्रदेश भिन्‍न-भिन्‍न छक्तियोके प्रति भिन्‍न-भिन्‍न नही है और अनेक इसलिये 
हैं कि आपकी वे अनन्त शक्तियाँ भिन्‍न-भिन्‍न कार्य करतो है तथा भिन्‍न-भिन्‍न दृष्टिकोणोसे 
उनका विवेचन होता है। जेसे एक तोला मिश्रीमे स्पर्श रस गन्ध और वर्ण ये चार गृण है। यहाँ 
कोई पूछता है कि चार गुण कितने-कितने हैं ? क्या चार-चार आने भर है ? उत्तर मिलता है कि 
नही, चारो गुण एक-एक तोला है। तो क्‍या मिश्री चार तोला है ? नही, एक तोला ही है। फिर 
इसकी संगति कैसे बेठती है ? स्पर्ण रस गन्ध और वर्णके प्रदेश जुदे-जुदे नही है इसलिये सब 
मिलकर भी एक ही तोला हैं। तो यह कहना चाहिए कि मिश्री एक अखण्ड पदार्थ 
है उसमे स्पर्श रस गन्ध और वर्णका विकल्प नही है। हा, प्रदेशमेद न होनेसे मिश्री स्पर्शादि 
चाररूप नही है एकरूप है। परन्तु जब स्पर्श रस गन्ध और वर्ण इन चारोके स्वभाव और उन 
चारोंको जाननेके साधन स्पर्शन, रसना, प्राण और चक्षु इन्द्रियोको दृष्टिमें रखकर विचार करते 
हैं तो मिश्री स्पर्शादिके भेदसे चाररूप दिखती है । 

प्रकृतमें विभिन्‍न शक्तियोंके प्रति आत्माके प्रदेश जुदे-जुदे नही है। इसलिये आत्मा एक 
अखण्ड द्रव्य है और विभिन्‍न दाक्तियोके कार्य जुदे-जुदे हे, अतः आत्मा उत्त शक्तियोके कारण 
अनेकरूप है। द्रव्यकी एकता और अनेकताका समन्वय गुण और पर्यायोकी अपेक्षा किया 


१. इतों गतमनेकतां दघतु--२७३ समयसार कछश । 
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जाता है। यहां आचार्यने शक्तिरूप गुणोंको अपेक्षा आत्माकी एक और बनेकताका वर्णन 
किया है ॥५॥ 


वहन्त्यनन्तत्वममी तवान्बया अमी अनन्ता व्यतिरेककेलयः । 
त्वमेकचित्पूरचमत्कृतेः स्फुरेंस्थथापि देबेक इबावभाससे।॥ ६ ॥ 


अस्वयाथ--(देव) हे देव ! यद्यपि (तव) आपके (अमी) ये (अन्वया.) गुण (अनन्तत्वम्‌) 
अनन्तपनेको (वहन्ति) धारण करते हैं और (अमी) ये (व्यतिरेककेलय:) पर्यायोंकी सन्ततियाँ 
(अनन्ता:) अनन्त हैं (तथापि) तो भी (एकचित्यूरचमत्कृते:) एक चेतन्यके चमत्कारसे (स्फुरन) 
स्फुरित होते हुए (त्वमू) आप (एक इव) एकके समान (अवभाससे) जान पढ़ते है । 


भावाध॑--प्रत्येक द्रव्य, गुण और पर्यायोका समूह है। जो अन्वयरूपसे समस्त पर्यायोमें 
द्रव्यके साथ रहते हैं उन्हे गुण अथवा अन्बय कहते हैं ओर जो क्रम-कमसे होती हैं उन्हे पर्याय 
अथवा व्यत्तिरेक कहते है । एक द्रव्यमे एक साथ अनेक गुणोका सद्भाव रहता है परन्तु पर्याय एक- 
कालमे एक हो रहती है। इस प्रकार एक द्वव्यमे रहनेवाले गुण अनन्त हैं तथा कालक्रमसे होनेवाली 
पर्यायें भी अनन्त है। हे भगवन्‌ ! जब इन अनन्त गुणो और अनन्त पर्यायोकी ओर दृष्टि देकर 
आपका विचार करता हूँ तब आप अनन्तरूप प्रतीत होते है परन्तु जब इस ओर दृष्टि जाती है 
कि आप इन अनन्त गुणों और पर्यायोंसे युक्त होकर भी एक चैतन्य चमत्कारसे हो देदीप्यमान 
हो रहे है तब ऐसा जान पड़ता है कि आप एक है, अनन्त नही है ॥६॥ 


असीमसंवरद्धि तबो धवल्लरीपिनद्धविश्वस्थ तवोल्लसन्त्यमी । 
ब् 
प्रकाममन्तम खकलृप्तपल्लवाः स्वमावभावोच्छलनककेलयः || ७ || 


अन्वयाथ--हे भगवन्‌ | (असीमसंवर््धितबोधवल्लरोपिनद्धविश्वस्य) सीमारहित वृद्धिको 
प्राप्त हुई केवलज्ञानरूपी छताके द्वारा जिन्होंने समस्त विश्वको व्याप्त कर रक्खा है ऐसे (तब) 
आपकी (अमी) यह (अन्तमुंखक्लुप्तपल्लवाः) आत्मस्वभावकी ओर समुग्यत है पत्र जिसके (स्वभाव- 
भावोच्छलनेककेलय:) तथा उनमे स्वकीय शुद्ध स्वभावको प्राप्त करनेकी अद्वितोय कीड़ाएँ (प्रकाम) 
अत्यन्त (उल्लसन्ति) सुशोभित हो रही है। 


भावायं--हे भगवन्‌ ! व्यवहार तयसे आप अनन्त ज्ञानके धारक हैं--आपने अपने इस 
अनन्त ज्ञानका ज्ञेय समस्त विश्व-छोक और अलछोकको बनाया है। परन्तु निश्चयनयसे आपका वह 
अनन्त ज्ञान बहिमुंब न होकर अन्‍्तर्मुख है अतएव आप लोकालोकके ज्ञाता न होकर आत्मज्ञ हैं-- 
एक आत्माको जानते हैं। यहां लोकालोकके जाननेका निषेध नही है किन्तु उसे आत्मज्ञतामे ही 
गताथे किया गया है। ज्ञानगुणका विभाव और स्वभावरूप परिणमन होता है। मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, 
अवधिज्ञान और मनःपर्ययज्ञान ये चार ज्ञान, ज्ञानगुणके विभाव परिणमन हैं और केवलज्ञान 
स्वभाव परिणमन है। कारण समयसारकी दशामे बारहबें गुणस्थान तक आपका पृण्णं पुरुषार्थ 
इसी केवलज्ञानरूप स्वभाव परिणमनको प्राप्त करनेसे संलग्न रहा और अब कार्यंसमयसारकी 
दशामें उसकी प्राप्ति हो चुकनेपर उसीमे छलछक रहा है--व्यवहारनयसे अनन्तानन्त ज्ञेयोको और 
निश्चयतयसे आत्मस्वभावको शेय बना रहा है ॥आ॥। 


४८ लघुतत्वस्फोट 


अमन्दबोधानिलकेलिदोलितं समूलसुन्मूलयतोश्खिल॑ जगत्‌ । 
तवेदमूज॑स्वलमात्मखेलितं निकाममान्दोलयततीव में मनः ॥ ८ ॥ 
अन्यवार्थ--हे भगवन्‌ ! (अमन्दबोधानिलकेलिदोलितं) अनन्त ज्ञानरूपी वायुकी क्रीड़ासे 
कम्पित, (अखिलं जगत) समस्त जगत्‌--स्वकीय संसार स्थितिको (समूल यथा स्यात्तथा”) मूल 
सहित (उन्मूलयत ) उनन्‍्मूलित करनेवाले--तष्ट करनेवाले (तव) आपकी (इृदम्‌) यह (ऊर्जेस्वर्ल) 
सबल (आत्मखेलितं) आत्मक्रीडा (में मनः) मेरे मनको (निकामं) अत्यन्त (आन्दोलयतीव) हिला- 
सी रही है । 
भावार्थ--जिस प्रकार कोई मनुष्य वायुके प्रबल आघातसे कम्पित समस्त वृक्षावलीको 
जड सहित उखाड कर दूर फेंक रहा हो तो उसकी उस प्रबल शक्ति सम्पन्न क्रीडाको देख, दर्शंक- 
का मन आदचर्यान्वित जैसा हो जाता है उसी प्रकार हे भगवन्‌ ! आप अनन्त ज्ञानरूप प्रबल बायुके 
द्वारा कम्पित समस्त जगत्‌--स्वकोय संसारस्थितिको जड़-मूलसे नष्ट कर रहे हैं। अतः आपकी यह 
आत्मक्रोडा मेरे मनको आश्चरयंसे चकित कर रही है । तात्पयं यह है कि मोक्ष प्राप्त करनेके पहले 
आपने केवलज्ञान प्राप्त किया तथा उसके द्वारा अपने अतीत अनन्त भवोंको नष्ट कर मोक्ष प्राप्त 
किया ॥८॥ 


अगाधधीरोड्धतदुद्धरे भराक्तरज्यन्‌ वलल्‍्गसि बोधसागरम्‌ | 
यदेककल्लोलमद्दाप्लवप्लुतं त्रिकालमालापिंतमीक्ष्यते जगत्‌ || ९ || 


अन्वयाथ--हे भगवन्‌ ! (त्रिकालमालापित॑ं) तीनों कालसम्बन्धी अनन्त पर्यायोसे सहित 
यह (जगत्‌) लोक, (यदेककल्लोलमहाप्लवप्लुत) जिसकी एक तरज्भ सम्बन्धी महापूरमे डूबा हुआ 
(ईक्ष्यते) दिखाई देता है उस (अगाधधीरोद्धतदुद्धं रम) अगाध, धीर, उद्धत और दुधंर (बोधसागरम) 
3 सागरको (भरात्‌) बड़े जोरसे (तरज्जुयन) तरज्ित करते हुए आप (वल्गसि) 
चलते हैं । 

भावायथं--हे प्रभो ! आपका केवलज्ञानरूपी सागर अगाध है--उसकी सीमाको कोई प्राप्त 
नही कर सकता है, क्योकि उसके अविभागप्रतिच्छेद उत्कृष्ट अनन्तानन्त प्रमाण है। रागादि- 
जनित चजञज्चलतासे रहित होनेके कारण वह घीर है--क्षोभ रहित है। उद्धत--एक साथ लोक- 
अलोकको जाननेमे समर्थ है तथा दुद्ध र है--मेघपटलरू त्था पर्वत आदि उसके प्रकाशको रोकनेमे 
असमर्थ है। यही नही, -जिकालवर्ती अनन्तानन्त पर्यायोसे सहित यह जगत्‌ उस केवलज्ञानरूपी 
सागरकी एक तरज्सम्बन्धी महाप्रवाहमे निमग्न है। तात्पर्य यह है कि वह केवलज्ञान ज्ञेयके 
प्रमाणसे बहुत बड़ा है। समस्त लोकालोकरूप जेय उसके एक कोणमे बबूलेके समान जान 
पडते है ॥९॥ 


विशिष्टवस्तुत्वविविक्तसम्पदोी मिथः स्खलन्तो४पि परात्मसीमनि । 
अमी पदार्थाः प्रविशन्ति धाम ते चिदग्निनीराजनपावनीकृताः || १० ॥ 


अन्धयार्थ--(परात्मसीमनि) उत्कृष्ट आत्माकी सीमामे (मिथ) परस्पर (स्खलन्तो5पि) 
स्खलित होते हुए भी (विशिष्टवस्तुत्वविविक्तसम्पदः) जिनकी सम्पदा-सामथ्य॑ अपने-अपने विशिष्ट 
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वस्तुत्वले_ विविकत है--पृथकू-पृथक्‌ है जो (चिदाग्निनीराजनपावनीकृताः) चेतन्यरूप अग्निकी 
आरतीसे पवित्र हैं ऐसे (अमी) ये (पदार्था:) चेतन-अचेतन पदार्थ (ते) आपके (धाम) केवलज्ञानरूप 
तैजमें (प्रविद्वन्ति) प्रवेश कर रहे हैं । 

भावार्थ--हे भगवन्‌ ! संसारके समस्त फ्दां यद्यपि आपके शानमे एकसाथ प्रतिबरिम्बित 
होनेसे परस्पर व्याघातको प्राप्त हो रहे हैं तथापि वे अपने-अपने पृथक्‌ू-पृथक्‌ विशिष्ट वस्तुत्वसे 
सहित हैं--सब अपने-अपने गुण पर्यायोसे भिन्‍न-भिन्‍त हैं। सराग जीवके ज्ञानमें आये हुए पदार्थ 
उसकी राग परिणतिसे दृषित जान पडते हैं, परन्तु आप पूर्ण वीतराग हैं अतः आपके ज्ञानमें आये 
हुए पदाथ॑ मात्र चेतन्‍्यरूपी अग्निको आरतोसे पवित्र हैं। तात्पयं यह है कि आप उन पदार्थोकों 
जानते भर हैं उनमे इष्ट-अनिष्टकी कल्पना नही करते । इष्ट-अनिष्टकी कल्पना मोहके विकारसे 
होती है और यतश्च आपका मोहविकार नष्ट हो चुका है अतः जाननामात्र रह गया है। इस 
तरह ये पदार्थ आपके केवलज्ञानरूपी तेजमे उस प्रकार प्रवेश कर रहे हैं जिस प्रकार कि किसी 
दर्पणमें घट-पटादि पदार्थ ॥१०॥ 


परस्पर संवलितेन दीप्यता समुन्मिषन्‌ भूतिमरेण भूयसा। 
स्वमेकधर्मावहिताचलेक्षण रनेक धर्मा कथमीक्ष्यसेडक्षरः ॥ ११ ॥ 


अन्धयार्थ --जो (परस्पर) परस्पर (संवलितेन) मिले हुए (दीप्यता) देदीप्यमान तथा 
(भूयसा) बहुत भारी (भूतिभरेण) अनन्तचतुष्टयरूप सम्पत्तिके समूहसे (समुन्मिषन्‌) प्रकाशमान 
हो रहे हैं (अनेकधर्मा) नित्य, अनित्य, एक, अनेक आदि अनेक धर्मोसि सहित हैं और (अक्षर ) 
अविनाशी हैं, ऐसे (त्वम्‌) आप (एकधर्मावहिताचलेक्षण:) एक धर्ममे स्थिर दृष्टि रखनेवाले 
पुरुषोके द्वारा (कथम्‌) किस प्रकार (ईक्ष्यसे) देखे जा सकते हैं ? 

भावषार्थ--हे भगवन्‌ ! आप जिस अनन्तचतुष्ठयरूप लक्ष्मीसे प्रकाशमान हो रहे हैं वह 
लक्ष्मी परस्पर मिली हुई है अर्थात्‌ ज्ञान, दर्शन, सुख और वीयंके प्रदेश पृथक्‌-पुथक्‌ न होनेसे सब 
एक दूसरेमे मिल रहे हैं। आप परस्पर विरोधी अनेक धर्मोसे सहित हैं और अक्षर--अविनाशी हैं । 
आपके इस स्वरूपको देखनेके लिए द्रष्टाकी दुष्टि भी अनेक धर्ममय होना चाहिए, इसके विपरीत 
जिनकी दृष्टि एक ही धर्ममें स्थिर हो रही है ऐसे द्रष्टा आपको केसे देख सकते हैं ? ॥११॥ 


अनन्तभावावलिका स्वतोषन्यतः समस्तवस्तुश्रियमभ्युदीयते । 
जडास्मनस्तत्र न जातु वेदना भवान्‌ पुनस्तां विचिनोति कात्स्न्येतः | १२ ।। 
अन्ययार्थ--(स्वतो5न्यत') अन्तरद्भ और बहिरज्भ कारणोंसे (समस्तवस्तुन्षियम्र अभि) 
समस्त वस्तुओमे (अनस्तभावावल्कि) अनन्त पर्यायोंकी सन्‍्तति (उदीयते) उदित होती है। 
(जडात्मनः) अज्ञानी जीवको (तत्र) उनमें (जातु) कभी भी (वेदना) ज्ञान (न) नही होता है (पुनः) 
किन्तु (भवान) आप (तां) उन पर्यायोंकी सन्‍्ततिको (कार्त्स्स्यतः) सम्पूर्णरूपसे (विचिनोति) 
जानते हैं । 
भावार्थ--संसारके समस्त पदार्थोमे निज और पर कारणोसे अर्थात्‌ उपादान और निमित्त- 
कारणोंसे अनन्त पर्यायोंकी सन्‍्तत्ति उत्पन्न होती है। अज्ञानी जीव उन्हे जानता नही है पर 
सर्वश् होनेसि आप उन अनन्त पर्यायोंकी सन्‍्ततिको संपूर्णरूपसे जानते है। केवलज्ञानका विषय 


लण०न्न्से 


५७ लघुतत्त्वस्फोट 


सब द्वव्यों और उनकी सब पर्यायोंमें है, अतः आप उन सबको जानते हैं जबकि अज्ञानी जीवकों 
उनका ज्ञान नही होता है ।।१२॥ 


न ते विभक्ति विद्धाति भूयसी मिथोी विभक्ताध्प्यवादसंहतिः । 
सुसंहितद्रव्यमद्दिम्नि पृष्कले महोर्मिमालेव निलीयते5म्थुधो | १३ ॥ 


अन्वयाथं--है भगवन्‌ ! (भूयसी) बहुत भारी (अपवादसंहति:) अपक्ृष्ट--हीन शब्दोकी 
सस्तति (मिथो) परस्पर (विभकतापि) विभक्‍त होनेपर भी (ते) आपके (विभक्ति) पृथक्करणकों 
(न विदधाति) नही करती है। बह (पुष्कले) परिपूर्ण (सुसंहितद्रव्यमहिम्नि) गुण-पर्यायोसे संगत 
द्रव्यकी महिमामे उस प्रकार (निलीयते) निलीन हो जाती है जिस प्रकार (अम्बुधो) समुद्रमे 
(महीमिमालेव) महान्‌ तरज्जीकी माला । 
भावा्ं--हे भगवन्‌ ! असंख्य दब्दावली भी आपकी महिमाका पूर्ण वर्णन करनेके लिए 
समय नही है। जिस प्रकार समुद्रमे बड़ो-बड़ी तरड्भोंकी माला उठती है और उसीमे विलीन हो 
जाती है उसी प्रकार कवि लोग आपकी गुणवर्णनाके लिए शब्दयोजना करते हैं पर उनकी वह्‌ 
शब्दयोजना आपकी महिमामे विलीन हो जाती है ॥१३॥ 
विभो विघानप्रतिषेधनिर्मितां स्वभावसीमानमभूमलहयन्‌ । 
त्वमे बमेकोध्यमशुक्लशुक्लवन्न जात्वपि द्रथात्मकतामपोहसि ॥ १४ ॥ 
अन्वयायं--(विभो) हे स्वामिन्‌ ! (विधानप्रतिषेघनिरमिता) विधि और निषेधसे रची हुई 
(अभूम) इस (स्वभावसीमानस) स्वभावकी मर्यादाका (अलड्भयन्‌) उल्लद्भून न करते हुए (अयस 
एक: त्वमेव) यह एक आप ही (अशुक्लशुक्लवत्‌) कृष्ण और शुक्लके समान (जात्वपि) कभी भी 
(हथात्मकताम्‌) द्विरूपताको (न अपोहर्सि) नही छोड़ते है । 
भावार्थ--जिस प्रकार कृष्ण ओर शुक्ल ये दोनो गुण, परस्पर विरोधी है उसी प्रकार 
विधि और निषेध ये दोनों पक्ष परस्पर विरोधी हैं, परन्तु जिस प्रकार एक ही पदार्थ अपनेसे अधिक 
इवेत पदार्थकी अपेक्षा कृष्ण और अपनेसे अधिक कृष्ण पदार्थंकी अपेक्षा शुक्ल कहा जाता है उसी 
प्रकार है भगवन्‌ |! आपकी स्वभाव सीमा भी विधि--अस्ति और निषेध--नास्ति पक्षसे सहित है 
अर्थात्‌ स्वचतुष्टयकी अपेक्षा वह विधि--अस्तिरूप है ओर परचतुष्टयकी अपेक्षा निषेध--नास्तिरूप 
है। द्रव्यकी अपेक्षा एक है और गुण तथा पर्यायकी अपेक्षा अनेक है। इन विरोधो धर्मोकी सगति 
स्पाद्गादसे ही हो सकती है एकान्तवादसे नहीं। यह विशेषता एक आपमे ही है अन्य देवोमे 
नही है ॥१४॥। 
भवत्सु भावेषु विभाव्यते5स्तिता तथाउमवत्सु प्रतिभाति नास्तिता | 
त्वमस्तिनास्तित्वसम्ुच्चयेन न! प्रकाशमानों न तनोषि.विस्मयम्‌ | १७ ॥ 
अन्वया्थ--(भवत्सु भावेषु) हो रहे पदार्थोमें (अस्तिता) अस्तिपना (विभाव्यते) प्रतीत 
होता है (तथा) तथा (अभवत्सु) नही हो रहे पदार्थोमे (नास्तिता) नास्तिपना (प्रतिभाति) प्रतीत 
होता है, परन्तु (त्वमु) आप (अस्तिनास्तित्वसमुच्चयेन) अस्तिपना और नास्तिपनाके समुच्चय-- 


युगपत्प्रवृत्तिसे (प्रकाशमानः) प्रकाशित होते हुए (न ) हम स्याद्वादियोको (विस्मयम्र) आश्चर्य 
(न तनोषि) नही करते है । हि है हे 


वतुविशतिस्तव॑ ५१ 


भावाथं--अस्ति और नास्ति ये दो धर्म परस्पर विरोधी हैं। जो पदार्थ वर्तमानमें हो रहे 
हैं उनमें अस्तिधर्म रहता है और जो बतंमानमें नही हो रहे हैं किन्तु पहले हो चुके हैं या आगे 
होनेबाले हैं उतमे नास्तिधम रहता है। परत्तु हे भगवन्‌ ! आप अल्ति और नास्ति दोनों रूप हैं । 
आपकी इस द्विरूपतासे हमें कोई आइचय नही हो रहा है क्योकि हम जानते है कि संसारका 
प्रत्येक पदार्थ द्रव्यदृष्टिसे सदा नित्य रहता है और पर्यायदृष्टिसे अनित्य । जब हम आपके ज्ञायक- 
स्वभाव चेतनद्रव्यफी अपेक्षा विचार करते है तब आप नित्य प्रतीत होते हैं क्योंकि आपका यह 
ज्ञायकस्वभाववाला चेतन द्रव्य अनादि अनन्त है--कभी नष्ट नहीं होनेवाला है ओर जब मर 
नारकादि स्थूल पर्यायों अथवा समय-समयवर्ती सूक्ष्म पर्यायोकी अपेक्षा बिचार करते हैं तब आप 
अनित्य प्रतीत होते है, क्योकि आपकी वह पर्याय सादिसान्त है। वर्तमान पर्यायके सद्भावकालमे 
आप अस्तिरूप हैं ओर अतीत एवं अनागत पर्यायके कालमे नास्तिरूप है ॥१५॥ 


उपेषि भाव॑ त्वमिहात्मना भवन्नभावतां यासि परात्मनाइमवन्‌ । 
अभावभावोपचितो5्यमस्ति ते स्वभाव एवं प्रतिपत्तिदारुणः || १६ ॥। 
अन्यया्थ--हे भगवन्‌ ! (इह) इस जगत्‌मे (त्वघ्) आप (आत्मना भवन्‌) स्वकीय द्रव्य क्षेत्र 

काल भावसे होते हुए (भाव) सद्भाव-अस्तिरूपताको (उपे्षि) प्राप्त हो रहे है और (परात्मना) 
परकीय द्रव्य क्षेत्र काल भावसे (अभवन्‌) न होते हुए (अभावर्ता) असद्भाव नास्तिरूपताको (या्सि) 
प्राप्त हो रहे है। सो (अभावभावोपचित ) अभाव--नास्तिधम और भाव--अस्तिधमंसे सहित 
(अयम्‌) यह (ते) आपका (स्वभाव एवं) स्वभाव ही है। आपका यह स्वभाव (प्रतिपत्तिदारुणः) 
प्रतीतिकी अपेक्षा कठिन है--स्याद्वादविज्ञानसे अपरिचित लोगोकी बुद्धिके बाह्य है । 


भावार्थ--संसा रके प्रत्येक पदार्थंका अस्तित्व स्वचतुष्टयकी अपेक्षा होता है परचतुष्टयकी 
अपेक्षा नही, इसलिये स्वचतुष्टयकी अपेक्षा वह्‌ भावरूप होता है और परचतुष्टयकी अपेक्षा 
अभावरूप । इन दोनो विवक्षाओके कारण आप भी भाव और अभाव--अस्तिनास्तिख्पताको प्राप्त 
हो रहे है। हे भगवन्‌ ! इन दो विरोधी धर्मोका एकत्र समन्वय स्याहादसे ही संभव है, एकान्तवाद- 
से नही । एकान्तवादियोके लिए तो इसकी प्रतीति करना भयावह ही है ॥१६॥ 


सदेक एवायमनेक एवं वा त्वमप्यगच्छन्नवधारणामिति । 
अबाधितं घारयसि स्वमज्जसा विचारणाहा न हि वस्तुबृत्तयः ॥| १७ ॥ 


अन्वयार्थ-- (अथस) यह पदार्थ (सदा) सवंदा (एक एवं) एक ही है (वा) अथवा (अनेक 
एवं) अनेक ही है (इति) इस प्रकारकी (अवधारणाम्‌) एकान्त प्रतीतिको (अगच्छन) प्राप्त न होते 
हुए (व्वमपि) आप भी (अबाधित) बाधारहित (स्वघ्) अपने आपको (धारयसि) धारण करते है 
यह ठीक ही है (हि) क्योकि (अज्जसा) वास्तवमे (बस्तुवृत्तयः) पदार्थकी परिणतियाँ--स्वभाव 
(विचारणाह ) विचार करनेके योग्य--तकंके विषयभूत (न) नही है । 


भावा्थ--यहाँ एक और अनेक इन दो विरोधी धर्मोका समत्वय करते हुए भगवानुका 
स्‍्तबन किया गया है। है भगवन्‌ ! द्रव्याधिकनयकी अपेक्षा आप एक है और पर्यायाथिकनयकी 
भपेक्षा अनेक हैं । वस्तुका ऐसा स्वभाव ही है। ऐसा क्यों है ? यह तकका विषय नहीं ॥१७॥ 


ष्र लघुतत्वस्फौट 


ल्वमेकनित्यत्वनिखतचेतसा .. क्षणक्षयक्षोमितचक्ुपापि च। 
न वीक्ष्से. संकलितक्रमाक्र मप्रषृत्तमावोभयभारिवैमवः || १८ ॥ 


अन्ययार्थ--है भगवन्‌ ! (संकलितक्रमाक्रमप्रवुत्तमावोभयभारिवैभव.) क्रमप्रवृत्त--पर्योय 
और अक्रमप्रवृत्त-गुण, इन दोनों भावोंकों धारण करनेवाले वेभवसे युक्त (त्वम) आप, (एक- 
नित्यत्वनिखातचेतसा) मात्र नित्यत्वमें जिसका चित्त संलग्न है ऐसे पुरुषके द्वारा (च) और 
(क्षणक्षयक्षोभितचक्षुषापि) क्षणक्षयसे जिसका चित्त क्षोभित हो रहा है ऐसे पुरुषक द्वारा भी 
(न वीक्ष्यसे) नहीं देखे जाते हैं । 

भावाथ--जिनागममे द्र॒व्यका लक्षण “गुणपर्ययवद्द्रव्यम' कहा गया है--जो गुण और 
पर्यायोसे सहित हो वह द्रव्य है। इनमे गुण अक्रमवर्ती हैं--एक साथ सब पर्यायोंमे द्वब्यके साथ 
रहते है और पर्याय क्रमवर्ती है--एकके अनन्‍्तर दूसरी पर्याय आती है। ऐसा कोई समय नही है 
जब कि द्रव्य पर्यायसे रहित और पर्याय द्रव्यसे रहित होता हो । है भगवन्‌ ! आप ज्ञायकस्वभावसे 
युक्त, परसे भित्ल और स्वकीय गुणपर्यायोसे अभिन्‍न एक स्वतन्त्र द्रव्य है अत आप भी गुण- 
पर्यायात्मक दोनों भावोसे सहित है। सब पर्यायोंमे व्यापक रहनेसे गुण नित्य माने जाते है और 
पर्याय क्रमवर्ती होनेसे अनित्य माने जाते हैं। जो द्रष्ठा, मात्र नित्यपक्षको ग्रहण करता है वह 
केवल आपके गुणोंकी ओर दृष्टि देता है ओर जो क्षणक्षयीपक्ष--अनित्यपक्षको ग्रहण करता है वह 
केवल पर्यायकी ओर दृष्टि देता है । इन दोनो एकान्तवादियोके द्वारा आपका पूर्ण स्वरूप नही 
जाना जा सकता, उसे तो वही जान सकता है जो नित्य और अनित्य इन दोनों पक्षोको स्वीकृत 
करता हो । यह नित्य और अनित्यधमंको लिए हुए भगवानुका स्तवन है ॥१८॥ 


, अपेलबः. केबलबोधसम्पदा सदोदितज्योतिरजय्यविक्रमः । 
असो स्वतस््वप्रतिपस्यवस्थितस्त्वमेकसाक्षी क्षणभड्गसबड्जिनाम्‌ | १९ ॥। 

अन्वया्थं--जो (केवलबोधसम्पदा) केवलज्ञानरूप सम्पदाके द्वारा (अपेलव ) परिपूर्ण है 
(सदोदितज्योति') वह केवलज्ञान ज्योति सदा उदित रहती है जिनकी (अजव्पविक्रम') जिनका 
अनन्त वीर्य अजय्य है--जीता नही जा सकता है तथा जो (स्वतत्त्वप्रतिपत्यवस्थित') आत्मतत्त्वकी 
उपलब्धिमे सम्यक्‌ प्रकारसे अवस्थित है ऐसे (असो त्वम्‌) वह आप ही (क्षणभद्गसज्िनाम) एकान्त 
क्षणिकवादियोके लिए (एकसाक्षी) अद्वितोय साक्षी हैं। अर्थात्‌ आपके सन्मुख रहते हुए उनका 
क्षणभड़वाद ध्वस्त हो जाता है। 

भावाथं--हे भगवन्‌ ! आप अनन्त ज्ञान और अनन्त बलसे युक्त है तथा निश्चयसे आत्म- 
तत्त्वमे अवस्थित है अर्थात्‌ आत्मतत्त्वकों जानते है। आपकी इस नित्यरूपतासे एकान्त क्षणिकवादियो- 
की मान्यता खण्डित हो जाती है। अर्थात्‌ आप उनकी मान्यताके विरुद्ध उदाहरण स्वरूप है ॥१९॥ 


प्रकाशयन्नप्यतिशायिधामभिजंगत्‌ समग्र निजविद्धयलडकृतैः । 
विविच्यमानः प्रतिभासते भवान्‌ प्रभो परस्पशंपराड्मुखः सदा | २० ॥ 


अन्चयाथ--(प्रभो) हे नाथ ! (निजविद्धयलडकृते:) आत्मज्ञानसे सुशो भित (अतिशयधामभि:) 
लोकोत्तर तेजसे (समग्र) सम्पूर्ण (जगत) जगत्‌को (प्रकाशयन्‌ अपि) प्रकाशित करते हुए भी 
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(मवात्‌) आप (सदा) सबंदा (परस्परशंपरादूमुख:) परके स्पशंसे पराहुमुख रहते हैं तथा (विविच्य- 
मान:) हक 28 £ (प्रतिभासते) प्रतिभासित होते हैं । 

--यहाँ भगवानके वीतराग विज्ञानको हृदयमे रख आचार्य स्तुति करते हुए कहते 
है कि हे प्रभो ! यद्यपि आप अपने बीतरागविज्ञान--केवलज्ञानके द्वारा समस्त जगत्‌को जानते हैं 
तथापि परपदार्थोके स्पशंसे रहित हैं। जिस प्रकार दर्पण बाह्य पदार्थोको प्रतिबिम्बित करता 
हुआ भी उनसे दुर रहता है उसी प्रकार आप भी छोकालोकको जानते हुए भी उनके स्परशंसे सदा 
दूर रहते हैं। वीतराग विज्ञानकी केसो अद्भुत महिमा है कि वह यद्यपि समस्त पदार्थोंकों जानता 
है तो भी उनके स्पशंसे दूर रहता है--कभी भी उनमे आत्मबुद्धि नही करता है। उस केवलज्ञान- 
के द्वारा आप संसारके समस्त पदार्थोसे पृथक्‌ अनुभवमें आते है। हे भगवन्‌ ! आपका बह केवल- 
ज्ञान जहाँ परपदार्थोके बोधसे सहित है वहाँ निजबोध--आत्मतत्वके बोधसे भी अलकृत 
रहता है ॥२०॥ 


परात्पराषृत्तचिदात्मनो5पि ते स्पृशन्ति सावा महिमानसद्भुतम्‌ । 
न तावता दुष्यति तावकी चितियंतरश्चितियां चितिरेव सा सदा ॥। २१ ॥ 


अस्वयार्थ--(भावा') पदार्थ (परात्‌) परपदार्थोसे (परावृत्तचिदात्मन' अपि ते) पराड्मुख 
है चिदात्मा जिनकी, ऐसे होनेपर भी आपकी (अद्भुतस्त्‌) आश्चर्यकारी (महिमानम) महिमाकों 
(स्पृशन्ति) स्पर्श करते हैं अर्थात्‌ आपके ज्ञानमे प्रतिबिम्बित होते है परन्तु (तावता) उतने मात्रसे-- 
परपदार्थोको जानने मात्रसे (तावकी) आपकी (चिति.) चेतना--ज्ञातृत्वदाक्ति (न दुष्यति) दोष- 
युक्त नही होती है। (यत.) क्योकि (या चिति.) जो चेतना है (सा) वह (सदा) सदा (चितिः एब) 
चेतना ही रहती है । 

भावार्थ--स्व-परपदार्थोको जाननेवाली आत्माकी जो शक्ति है उसे चिति या चेतना कहते 
हैं। अध्यात्मभापामे यही आत्माका ज्ञायक स्वभाव कहलाता है । रागी जीव इच्छापुर्वक पदार्थों 
को जानता है इसलिये उसका ज्ञायकस्वभाव पराभिमुख होता है, परन्तु वीनराग जीव इच्छापूर्व॑क 
पदार्थोकों नही जानता, इसलिये उसका ज्ञायकस्वभाव परसे पराडमुख होता है । हे भगवन्‌ | 
यत' आप बीतराग है अत. आपका ज्ञायकस्वभाव परसे पराझ्मुख है । परन्तु पराडमुख होनेपर 
भी उसमे परपदार्थोका प्रतिफलन होता ही है। जिस प्रकार दपंणमे यह इच्छा नही है कि मुझमे 
घट-पटादि पदार्थ प्रतिबिम्बित होवें परन्तु उसकी स्वच्छताके कारण बे उसमे प्रतिबिम्बित होते 
ही है इसी प्रकार आपकी ऐसी इच्छा नही है कि हम पदार्थोको जाने, फिर भी ज्ञानगुणकी 
निर्मछताके कारण उसमे पदार्थ प्रतिबिम्बित होते ही है । आचाय॑ कहते हैं कि इतने मात्रसे आपके 
ज्ञायकस्वभावमे कोई दोष उत्पन्न नही होता क्योंकि जो ज्ञायकंस्वभाव है वह सदा ज्ञायकस्वभाव 
ही रहता है, पदार्थरूप नही होता है। यहाँ ज्ञेयसे ज्ञायकस्वभावकी भिन्‍नता बतलाते हुए जिनेन्द्र- 
का सस्‍्तवन किया गया है ॥२१॥ 

अमी वहन्तो बहिरथरूपतां वहन्ति भावास्त्वयि बोघरूपताम । 
अनन्तविज्ञानघनस्ततो भवान्न मुश्चति द्वेष्टि न रज्यते च न ॥ २२ ॥ 


अन्यथार्थ--यत: जिस कारण (बहिरथथरूपताम्‌) घट-पटादिके भेदसे बाह्य पदार्थोकी आकृति- 
को (वहन्तः:) धारण करनेवाले (अमी भावा:) ये पदार्थ (त्वयि) आपमे (बोधरूपतार) ज्ञानहूपताको 
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(वहन्ति) धारण करते हैं (ततः) उस कारण (भवान) आप (अनन्तविज्ञानधन:) अनन्तविज्ञान-- 
केवलज्ञानसे घन--परिपूर्ण रहते हैं और (न मुह्यति) न मोह करते हैं (न द्वेष्टि) न द्वेष करते हैं (घ) 
और (न रज्यते) न राग करते हैं । 


भावार्थ--जिस प्रकार पदार्थेके निमित्तसे दर्पणका पदार्थाकार परिणमन वास्तवमे दर्षणकी 
हैं! अवस्था है उसी प्रकार आपके ज्ञानमें प्रतिबिम्बित--जैेयाकार होकर आये हुए घट-पदादि पदार्थ 
वास्तवमे ज्ञानकी पर्याय होनेसे ज्ञान ही है। इस प्रकार यद्यपि आपमे ज्ञेय आते हैं पर वे परमार्थंसे 
ज्ञेय नही किन्तु ज्ञानके ही परिणमन हैं, अतः आप अनन्त ज्ञानसे घन--सान्द्र-परिपूर्ण है। जिस 
प्रकार दर्पणमे, इष्ट-अनिष्ट पदार्थ प्रतिबिम्बित होनेपर भी उसमे मोह राग और द्वेष नहीं होता 
उसी प्रकार इष्ट-अनिष्ट पदा्थ॑, ज्ञानमे आनेपर भी आपमे मोह राग और द्वेंष उत्पन्न नही होते । 
यहाँ अभेदनयसे ज्ञेय और ज्ञानमे अभेदरूपताका वर्णन करते हुए वीतराग विज्ञानके माध्यमसे 
भगवानका स्तवन किया गया है ॥ २२ ॥ 


यदेव बाह्याथंघनावघट्टनं तवेदसुत्तेजननमीश. तेजसः । 
तदेव. निःपीडननि्भरस्फुटन्निजेकचित्कुड्मलह्दासशालिनः ।। २३ ॥ 


अन्वयार्थ--(ईश) हे स्वामिन्‌ ! (यदेव इृदस्‌) जो यह (बाह्याथंघनावघदुनं) बाह्य पदार्थों- 
का अत्यधिक अवधषट्ून--सस्पर्श है (तदेव) वही (नि'पीडननिभंरस्फुटन्निजचित्कुड्मलहास- 
शालिन ) तीज आघातसे अत्यधिक विकसित होनेवाले अपने अद्वितीय चेतन्यरूप कलीके विकाससे 
सुशोभित (तव) आपके (तेजस.) तेज--ज्ञानज्योतिका (उत्तेज॑नम्र) उत्तेजन--संवर्धन है । 


भावाथं--हे भगवन्‌ ! जिस अर अज़ुली आदिके संस्पर्शसे फूलकी कली खिल उठती 
है उसी प्रकार घट-पटादि बाह्य पदार्थोके संस्पशंसे आपकी चेतनारूप कली खिल उठती है । इस 
तरह जो बाह्य पदार्थोका अत्यधिक आधात है वह आपके ज्ञानरूप तेजको उत्तेजित करनेवाछा है। 
ज्ञान ज्योतिका यह उत्तेजन उसे केवलज्ञानरूपमे परिवर्धित करना है। केवलज्ञान सदा उपयोग- 
रूप रहता है तथा उसमे समस्त पदार्थ निरन्तर प्रस्फुरित होते रहते हे । यहाँ ज्ञं यके निमित्तसे 
ज्ञान विकसित होता है यह बतलाते हुए भगवान्‌का स्तवन किया गया है ॥ २३ ।। 


प्रभेयवेश्वश्रम्नुदेति | पढहिः प्रमाववेशद्यमिदय तदन्‍्तरे । 
तथापि बाह्याथरतेन दृश्यते स्फुटः प्रकाशो जिनदेव तावकः | २४ ॥ 


अन्वयार्थ--यद्यपि (बहि ) बाहर (यत्‌) जो (प्रमेयवेशद्यम) पदार्थोकी विशदता (उदेति) 
प्रकट होती है (त्तत्‌ इदम्) वही यह (अन्तरे) भीतर (प्रमातृवेशच्यम्‌) ज्ञाताकी विशदता है (तथापि) 
तथापि (बाह्मार्थ॑रतै:) बाह्य पदार्थोमे लीन पुरुषोके द्वारा (जिनदेव) हे जिनेन्द्र भगवन्‌ ! (तावकः) 
आपका (स्फुट.) स्पष्ट (प्रकाश:) प्रकाश (न दृश्यते) नहीं देखा जाता है। 

भावषा्थ--बाहरमे जो पदार्थंगत स्पष्टताकी प्रतीति होती हैं वह प्रमाताके अन्तर्गत वेशय- 
से होती है अर्थात्‌ प्रमाताका अन्तर्गत बेशञ्य ही पदार्थकी स्पष्टताका कारण है। हे भगवन्‌ ! इस 
प्रकार आपके अन्तरज्भुकी ज्ञान गरिमा यद्यपि स्पष्ट है तथापि बाह्य पदार्थोमे लीन रहनेवाले मनुष्य 
उसे देख नही पाते है यह आश्चयंकी बात है| तात्पयं यह है कि अन्तरज्भुकी निमंलत्ताकी अनु- 
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भूति अन्तरज़में लीन रहनेवाले मनुष्योंको ही हो सकती है बाह्य पदार्थोमें लीन रहनेबाले मनुष्यों 
को नहीं ॥ २४ ॥ 

तथा सदोड्न्ते जित(जिन)वीयसम्पदा प्रपश्ञयन्‌ वैभवमस्मि तावकम्‌ । 
यथा विचित्राः परिक्कोशलात्‌ प्रपद्यसे स्वादपरम्परा स्वथम्‌ ॥ २७॥ 


अन्वयाथे-- (जिन) है जिनेन्द्र ! (यथा) जिस प्रकार आप ( परिकर्मकौशलात्‌ ) आत्म- 
पुरुषार्थकी कुशलतासे (स्वयं) अपने आप (विचित्रा:) नाना प्रकारके (स्वादपरम्परा:) सुख 
समूहकी (प्रपद्यसे) प्राप्त हो रहे है (तथा) उस प्रकार (सदोउन्ते) समवसरण सभामे (तावक) आपका 
जो (वेभवम्) वेभव है उसे (प्रपञ्न्‍्वयन्‌ अस्मि) विस्तृत कर रहा हूँ । 

भावाथ--यत: आप अनन्त सुखसे सम्पन्न है अत अपनी सामथ्यंके अनुसार समवसरणमे 
स्थित आपके वेभवका विस्तार कर रहा हूँ ॥ २५ ॥ 


35 
५०) 
वंशस्थवृत्तम्‌ 


न वड्से यासि च सर्वतुज्ञतामसीमनिम्नोषसि विभोषनमन्नपि । 
अवस्थितोष्प्यात्ममहोभिरछ्ुतेः समन्‍्तविस्तारततोश्वभाससे ।। १ ॥ 
अन्वयार्थ--(विभो) है भगवन्‌ ! आप (न वद्ध॑से) वृद्धिको प्राप्त नही हो रहे हैं (च) फिर 
भी (सव॑तुद्भाता) सबसे अधिक उनन्‍नतिको (यासि) प्राप्त हो रहे है। (अनमन्‌ अपि) नम्नीभूत न 
होते हुए भी (असीमनिम्न' असि) अत्यन्त नम्न है और (अवस्थितो5पि) अवस्थित--एकरूप होते 
हुए भी (अद्भुतै. आत्ममहोभि:) आश्चयंकारक आत्मतेजके द्वारा (समन्तविस्तारततः) सब अ७ 
विस्तारसे व्याप्त (अवभाससे) सुशोभित हो रहे है। 
भावाथं--यहाँ विरोधाभास अलकारके द्वारा भगवान्‌का स्तवन करते हुए कहा गया है कि 
है भगवन्‌ ! आप यद्यपि वृद्धिको प्राप्त नही हो रहे हैं फिर भी सबसे अधिक उन्नत है, लोकमे 
उन्नत वही होता है जो वृद्धिको प्राप्त होता है, परन्तु आप वृुद्धिके विना ही सबसे अधिक उन्नत 
है। यह विरुद्ध बात है, इसका परिहार यह है कि केवलज्ञान होते ही शरीरकी वृद्धि रुक जाती है, 
इसलिए कहा गया है कि आप वृद्धिको प्राप्त नही होते फिर भी सबसे अधिक उन्नत है अर्थात्‌ सबसे 
अधिक श्रेष्ठ है । तुद्भका अर्थ उन्नत और श्रेष्ठ दोनो होते हैं, अतः परिहार पक्षमे श्रेष्ठ अर्थ लेना 
चाहिए । दूसरा विरोध यह है कि आप किसीको नमन नही करते फिर भी अत्यन्त निम्न--नीचे 
हैं। नमन किये बिना निम्न--नीचे कैसे हुआ जा सकता है ? पर आप नमन किये बिना ही नीचे 
है। परिहार इस प्रकार है कि आप उस उच्चतम भूमिकामे पहुँच गये है जहाँ आराध्य और 
आराधकका विकल्प समाप्त हो जाता है, अत: आप किसीको नमस्कार नही करते है । निम्नका 
अर्थ गम्भीर होता है अतः आप अनन्त गाम्भीयंगुणसे सहित हैं अर्थात्‌ अनेक बाधक कारण 
उपस्थित होनेपर भी मोक्षको प्राप्त नही होते । तीसरा विरोध यह है कि आप अवस्थित है-- 
अनन्त चतुष्टयरूप लक्ष्मीसे एकरूप हैं न घटते है न बढते है फिर भी आप आइचर्यंकारक तेजके 
द्वारा सब ओर विस्तारसे व्याप्त हैं, जो अवस्थित होता है उसका विस्तार रुक जाता है, परन्तु 
आप अवस्थित होनेपर भी अत्यधिक विस्तारसे व्याप्त है। विरोधका परिहार यह है कि आप 
अनन्त चतुष्टयरूप रक्ष्मीकी अपेक्षा अवस्थित है फिर भी आपका तेज--प्रभाव समस्त लोकमे 
फैल रहा है। उसी तेजके कारण आप शत इन्द्रोके द्वारा वन्दनीय है ॥ १॥ 
अनागनन्तक्रमचुम्बिवेभवप्र भावरुद्धाखिलकालबिस्तरः । 
अय॑ निजद्रव्यगरिम्णि पुष्कले सुनिश्वलो भासि सनातनोदयः ॥ २ ॥ 
अन्वयाथं--(अनाइनन्तक्रमचुम्बिवैमवप्रभावरुद्धा खिलकालविस्तर:) अनादि अनन्त क्रमसे 
युक्त वेभवके प्रभावसे जिन्होंने समस्त कालके विस्तारकों रोक रक्‍्खा है, जो (पुष्कले) परिपूर्ण 
(निजद्रव्यगरिम्णि) आत्मद्रव्यकी गरिमामे (सुनिश्वल:) अच्छी तरह निशचल है और (सनातनो- 
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दयः) जिनका अभ्युदय सनातन--नित्य है--कभी' नष्ट होनेवाला नहीं है अभ्रवा अनादिकालीन 
है, ऐसे (अर्य) यह आप (भासि) सुशोभित हो रहे है । 

भावाथं--अपने-अपने उपादान और कालद्रव्यरूप सामान्य प्रत्ययके कारण प्रत्येक द्रव्यमें 
अनादि अनन्त पर्यायोका चक्र क्रसे परिवर्तित होता रहता है। द्वव्यका ऐसा स्वभाव है उसी 
स्वभावके कारण आपका वेभव सी क्रमससे ही विकसित हुआ है। वर्तमानसे जो वीतरागता और 
सर्वज्ञतासे' युक्त आपकी अरहूंत पर्याय है यह अनादि नहीं है। आप करम-क्रमसे ही इस पर्यायको 
प्राप्त हुए है। तात्पय यह्‌ कि जिस प्रकार अन्य दर्शंनकार ईइबरको अनादि-अनन्त शुद्ध मानते 
हैं उस प्रकार जैन दर्शन स्वीकृत नही करता । उसकी मान्यता है कि संसारका अशुद्ध प्राणी ही 
अपनी साधनाके बलसे विकारोको नष्ट कर शुद्ध अवस्थाको प्राप्त होता हुआ ईश्वर बनता है। 
इस प्रकार पर्यायाथिकनयसे विचार करनेपर आपका यह परमाहंन्त्यरूप वेभव क्रमसे प्रकट हुआ 
है, परन्तु द्रव्यकी त्रेकालिक योग्यताकों विषय करनेवाले निश्चयनयसे विचार करनेपर आपका 
यह परमाहेन्त्मरूप परम वेभव सनातन है--सदासे आपमे विद्यमान है। तथा आप परिपूर्णताको 
प्राप्त आत्मद्रव्यकी गरिमामे अत्यन्त निश्चल है। वस्तुतः स्वभाव दृष्टिसे संसारका प्रत्येक द्वव्य 
अपने आपमे परिपूर्ण होता है, उसका कोई भी गुण कही बाहरसे--अन्य द्रव्यसे आकर उसमे नही 
मिलता है। हे भगवन्‌ ! आप अपने इस स्वभावमे सुनिश्चल हैं, अतः सुशोभित हो रहे है ॥र॥। 


इृदं तब प्रत्ययमात्रसत्तया समन्ततः स्यृतमपास्तविक्रियम्‌ | 
अनादिमध्यान्तविभक्तवैभव॑ समग्रमेव भ्रयते चिद॒च्छतामू ॥ ३ ॥ 
अन्वधा्थं--है भगवन्‌ ! जो (समन्तत”) सब ओरसे (प्रत्ययमात्रसत्तया) ज्ञानमात्रसत्ताके 
द्वारा (स्यूतम्‌) युक्त है तथा (अपास्तविक्रियम्त) जिसका समस्त विकार नष्ट हो गया है ऐसा 
(इृद) यह (तव) आपका (अनादिमध्यान्तविभकतवेभवं) आदि मध्य और अन्तके भेदसे रहित वेभव 
(समग्रमेव) सम्पूर्णहपसे (चिदच्छताम) चेतन-आत्माकी स्वच्छताको (श्रयते) प्राप्त हो रहा है। 
भावाधे--आत्माका ज्ञायकस्वभाव त्रेकालिक होनेके कारण आदि मध्य और अन्‍न्तसे 
रहित है। सब ओरसे एक ज्ञानकी सत्तासे ओतप्रोत है--तन्मय है । रागादिक विकारी भावोके 
नष्ट हो जानेके कारण बीतराग विज्ञानताको प्राप्त है। है भगवन्‌ | यही ज्ञायकस्वभाव आपका 
निज बेभव है। अष्ट प्रातिहायरूप वैभव, परसापेक्ष होनेके कारण निज वँभव नहीं कहा जा 
सकता । यह ज्ञायकस्वभावरूप वेभव आत्माकी स्वच्छतासे सम्बद्ध है ।। ३ ॥ 


भवन्तमप्यात्ममहिम्नि कुतेती किलाथंसत्ता भवतो गरीयसी | 
तथापि साल विदि तज्जतीह ते यतो5स्ति बोधाविषयों न किश्वन ॥ ४ ॥ 
अन्वयाथं--यद्यपि (किल) निश्चयसे (भवन्तमपि) आपको भी (आत्ममहिम्नि) अपनी 
महिमामे (कुवंती) गर्भित करती हुई (अथंसत्ता) पदार्थोकी सत्ता--महासत्ता (भवत.) आपसे 
(गरीयसी) गुरुतर है--बहुत भारी है (तथापि) तो भी (सा) वह सत्ता (इंह) इस जगतमें (ते) 
आपके (विदि) ज्ञानमे (अलं) अच्छी तरह समाई हुई ('तज्जति) उस ज्ञानसे ही उत्पन्न हुईके 





१. तस्माज्जाता तज्जा, तज़्जा इव जाचरति तज्जति, आाचारारें क्विप्‌ । 
ल०-८ 


५८ लघुतत्वस्फोट 


समान जान पड़ती है। (यतः) क्योकि (ते) आपके (बोधाविषयः) ज्ञानका अविषय (किख्न्चन न) 
कुछ भी नही है । 
भावाथं--हे भगवन्‌ ! महासत्ताका विस्तार इतना अधिक है कि उसने आपको भी अपनी 
महिमा में गताथ कर लिया, इस प्रकार वह महासत्ता आपसे भी बड़ी है, परन्तु वह महासत्ता 
आपके अनन्त ज्ञानके एक कोणमे ही विछीन है ओर इस प्रकार विलीन है कि जिससे ऐसी जान 
पडती है मानों उसी ज्ञानसे उत्पन्न हुई हो । तात्पयं यह है कि आपके ज्ञानका विस्तार महा- 
सत्तासे भी अधिक है, क्योंकि जो महासत्ता ससारके समस्त पदार्थोमि व्याप्त है वह आपके ज्ञान- 
सागरके एक कोनेमे हो स्थित है । लोकाछोकके भीतर ऐसा कोई पदार्थ नहीं है जी आपके ज्ञान- 
का विषय न हो अथवा यहाँ एकभाव यह भी हो सकता है कि संसारमे अर्थ, धाव्द और प्रत्ययके 
भेदसे तीन सत्ताएँ है। अर्थसत्ता पदार्थों विषय करती है जैसे जलधारणादि कार्यसे युक्त 
कम्बुग्रीवादिमा नू--घटपदाथं ! शब्दसत्ता उस पदार्थंकों घट, कुम्भ, कलश आदि शब्दोके द्वारा 
प्रतिपादित करती है और प्रत्ययसत्ता, उन घटपदार्थ और घटादि शब्दोसे होनेवाले ज्ञानको 
विषय करती है। इस पद्यमे तथा आगेके पाँचवें ओर छठे पद्यमे ऋ्रमसे इन तीन सत्ताओंके द्वारा 
जिनेन्द्रदेवका स्तवन किया गया है ॥ ४ ॥ 
समग्रशब्दानुगमाद्गभीरया जगदुग्रसित्वाष्प्पभिधानसत्तया । 
त्वदच्छबोधस्थितया विडम्ब्यते नभस्तलप्रस्फुरितेकतारका ॥ ५ ॥ 
अन्यया्थं--है विभो ! जो (समग्रशब्दानुगमात्‌ गभीरया) समस्त शब्दोका अनुगम-- 
विषय करनेसे गम्भीर है तथा (जगद्‌ ग्रसित्वापि) समस्त संसारको ग्रस कर भी--व्याप्त करके भी 
(त्वदच्छबोधस्थितया) आपके निर्ंल ज्ञानमे स्थित है ऐसी (अभिधानमत्तया) शब्दसत्ताके द्वारा 
(नभस्तलप्रस्फुरिता एकतारका) आकाशतलमे चमकती हुई एक तारा (विडम्ब्यते) विडम्बित 
होती है--तिरस्कृत होती है । 
भावाथं--हे भगवन्‌ | जगतुके समस्त पदार्थोकों ग्रहण करनेवाली शब्दसत्ता यद्यपि बहुत 
भारी है तथापि वह आपके ज्ञानसागरके एक कोनेमे स्थित है। अनस्त ज्ञानके एक कोनेमे प्रति- 
भासित शन्दसत्ता ऐसी जान पड़ती है जैसे अनन्त आकाझमे एक तारा चमक रही हो । तात्पय॑ 
यह है कि आपके ज्ञानके सामने शब्दसत्ताकी स्थित्ति अतितुच्छ है ॥। ५ ॥ 
विनैव विश्व॑ं निजवस्तुगौरवाद्दिमो भवन्मात्रतया प्रवृत्तया | 
न जातुचित्‌ प्रत्ययसत्तया परः करम्ब्यते भाति तथापि चिन्मयः ॥ ६ ॥ 
अन्वयार्थ--(विभो) हे स्वामिन्‌ ! जी (निजेवस्तुगौ रबात्‌) आत्मवस्तुके गौरवसे (विरवं 
विनेव) विश्वके बिना ही--समस्त पदार्थोकी अपेक्षाके बिना ही (भवन्मात्रतया प्रवृत्तया) आपके 
बराबर प्रवृत्त है अर्थात्‌ आपके ऐसी (प्रत्ययसत्तया) ज्ञानसत्ताके द्वारा यद्यपि (पर.) परपदार्थ 
(जातुचित्‌) कभी भो (न करभम्ब्यते) व्याप्त नही किया जाता (तथापि) तो भी वह परपदार्थ 
(चिन्मय.) चेतन्यरूप (भाति) सुशोभित होता है । 
भावाथ--हे नाथ ! संसारके अनन्तानन्त पदार्थोके विषय करनेवाली--जाननेवाली जो 
आपकी ज्ञानसत्ता है वह किसी पदार्थके कारण विकसित हुई हो यह बात नही है, क्योंकि वह्‌ 
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अपनी ज्ञायकशक्तिसे स्वयं ही उत्पन्न हुई है। तात्पय यह है कि जिस प्रकार अन्य दर्शनकार 
अर्थ और आलोक--पदार्थ और प्रकाश आदिके कारण ज्ञानकी उत्पत्ति मानते हैं उस प्रकार 
जैन दर्शन नही मानता है। उसकी मान्यता है कि आत्माका वह ज्ञान स्वतः स्वभावसे सिद्ध हैं 
यह बात जुदी है कि वह पदार्थ और आलोक आदिसे विकसित होता है। हे भगवन्‌ ! आपकी 
यह ज्ञानसत्ता आपके ही बराबर है अर्थात्‌ आपके असंख्यात प्रदेशोंमेसे प्रत्येक प्रदेशमें व्याप्त है । 
ऐसा नही है कि वह अणुके बराबर हों और अलातचक्रके समान शीक्रतासे भ्रमण करती हुई 
सब प्रदेशोमे व्याप्तके समान दिखती हो । आप अपनी इस ज्ञानसत्ताके द्वारा परपदार्थोको जानते 
तो है परन्तु बह उनरूप कदापि नही होती अर्थात्‌ अपने गुण-पर्यायकों छोड़कर परपदार्थीके 
गुणपर्यायको कभी भी ग्रहण नहीं करतो। उसके ज्ञायक स्वभावके कारण यद्यपि परपदार्थ 
ज्ेय होकर उसमे प्रतिभासित होते अवश्य है, परन्तु वे त्रिकालमे पर ही रहते है। ज्ञान और 
शेयका ऐसा ही विचित्र सम्बन्ध है कि वे परस्पर एक-दूसरेके संपर्कम रहकर भी एक-दूसरेरूप 
परिणमन नही करते। जिस प्रकार दर्पणमे घट-पटादि पदार्थोंका प्रतिब्रिम्ब पडता है उसी प्रकार 
ज्ञानमे पदार्थोका प्रतिबिम्ब (विकल्प) आता है, परन्तु जिस प्रकार घट-पठादिका प्रतिबिम्ब 
परमार्थसे दपंणका ही परिणमन है उसी प्रकार ज्ञानमे प्रतिबिम्वित होनेवाले परज्नेयोका प्रति- 
बिम्ब परमार्थसे ज्ञानका ही परिणमन है, जेयोका नही। इस स्थितिमे ज्ञानमे जो ज्ञेगीका आकार 
झलकता है वह एक चेतन्यरूप आत्माका ही परिणमन है इसी दृष्टिसे यहाँ कहा गया है कि 
है भगवन्‌ ! जो परपदार्थ आपकी ज्ञानसत्तामे आता है वह चिन्मयरूप ही है ॥ ६॥ 


न वार्थसत्ता पृथगर्थमण्डलीं विलह्नथ विस्फूर्जति कापि केवला । 
भवान्‌ स्वयं सन्नखिलाथमालिकां सदैव साक्षात्कुरुते चिदात्मना ॥॥ ७ ॥ 


अन्वयार्थ--(वा) अथवा (कापि) कोई (केवला) मात्र (अ्सत्ता) पदार्थोकीं सत्ता (अर्थ- 
मण्डली) अथंसमूहको (बिलड्भुथ) उलंघनकर (पृथक) जुदी (न विस्फूर्जति) प्रकट नही है। (भवान) 
आप (स्वयं) अपने आप (अखिलाथंमालिका) समस्त पदार्थोके समूहकों (सन्‌) तद्गप होते हुए 
(चिदात्मना) चैतन्यस्वभावसे (सदैव) सदा ही (साक्षात्कुरुते) प्रत्यक्ष करते है--प्रत्यक्ष देखते है । 

भावार्थ--पदार्थोमे जो सत्ता नामका गुण है वह उनसे पृथक्‌ नहीं है, क्योकि गुण और 
गुणीमे प्रदेशभेद न होनेसे अभेद माना जाता है। भेद विवक्षामे सत्ताकों लक्षण ओर तत्त्व-पदार्थ- 
को लक्ष्य कहा जाता है, परन्तु अभेदविवक्षामे सत्ताको ही पदार्थ कहा जाता है ।" इसी अभिप्राय- 
से यहाँ कहा गया है कि अर्थंसत्ता, पदार्थसे पृथक्‌ नही है। 'शेयकों जानते समय ज्ञानका ज्ेयाकार 
परिणमन होता है' इस सिद्धान्तको हृदयमे रखकर कहा गया है कि हे भगवन्‌ ! आप समस्त 
पदार्थरूप होते हुए भर्थात्‌ उन्हे अपना शैेय बनाते हुए चैतन्यस्वरूपसे उनका सदा साक्षात्कार 
करते हैं। परमार्थंसे ज्ञानमे प्रतिबिम्बित ज्ञेय, ज्ञान ही है, इसलिये उन्हे चित्स्वरूप कहनेमे आपत्ति 
नही है ॥ ७ ॥ 

न शब्दससता सह सवंवाचकैर्विलडृघयेत्‌ पुदुगलतां कदाचन । 


तथापि तद्दाचकश्नक्तिरअ्जसा चिदेककीणे तव देव वल्गति ॥। < ॥ 


राणा ज 


१. 'तत्त्वं सललक्षणक सनन्‍्मात्रं वा यत स्वत. सिद्धम्‌' पश्चाध्यायी । 


६० लंघुतत्त्वस्फोट 


अन्ययायं--यद्यपि (शब्दसत्ता) शब्दोकी सत्ता (स्ववाचके: सह) समस्त वाचकोके साथ 
(कदाचन) कभी भी (पुद्गलतां) पुदूगलपनेका (न विलड्भुयेतु) उल्लंघन नही करती है अर्थात्‌ 
समस्त शब्द सदा पुदुगलद्रव्यकी ही पर्यायरूप है (तथापि) तो भी (देव) हे देव | (तद्बाचकशक्ति:) 
उन शब्दोंकी वाचकशक्ति (अञ्जसा) परमार्थत्ते (तव) आपके (चिदेककोणें) चेतन्यके एक कोलेमे 
(वल्गति) सचार करती है। 


भावषाथे--शब्द पुद्गलद्गव्यकी पर्याय है अतः उनकी सत्ता और उनकी वाचकशक्ति भी पुद- 
गलद्गव्य ही है। इस प्रकार आपके चेतन्यस्वरूपसे सबंधा विजातीय द्रव्य होनेपर भी वे शब्द 
आपके ज्ञानमे ज्ञेय बनकर आते है और आपके अनन्त ज्ञानके एक कोणमे ही विलीन हो जाते 
है । परमार्थंसे केवलज्ञानके अविभागप्रतिच्छेद उत्कृष्ट अनन्तानन्त है, अत. उनमे संसारके समस्त 
पदार्थ एक कोणमे ही प्रतिबिम्बित हुए से जान पड़ते हैं ।। ८ ॥ 


कुतोउन्तरथों बहिरथंनिहवे विनान्तरर्थाह॒ह्दिय एब न। 
प्रमेयशुन्यस्य न हि प्रमाणता ग्रमाणशुन्यस्य न हि प्रमेयता ॥| ९ |। 


अन्यथार्थ--(बहिरथंनि वे) बाह्य पदार्थोका अभाव माननेपर (अन्तरथ ) अन्तवंर्ती पदार्थ 
(कुतः) कैसे हो सकता है और (अन्तरर्थात्‌ बिना) अन्तर्शेयके बिना (बहिरर्थ ) बाह्य अर्थ (न एव) 
नही हो सकता है। (हि) निशचयसे (प्रमेयशून्यस्य) प्रमेय--बाह्य पदार्थंसे रहित ज्ञानमे (प्रमाणता 
न) प्रमाणता नही हो सकती और (प्रमाणशून्यस्य) प्रमाणसे रहित वस्तुमे (प्रमेयता न हि) प्रमेषता 
नही रह सकती । 

भावार्थ--शून्याद्वतवादी जैसे कुछ दर्शनकार बाह्य पदार्थोका सवंधा अभाव मान कर एक 
ज्ञानका ही अद्वेत सिद्ध करते है और चार्वाक्‌ जेसे कुछ दर्शनकार ज्ञानदर्शनके आधारभूत आत्म- 
तत्त्वके अस्तित्वको अस्वीकृत कर ज्ञानदर्शनका भी अस्तित्व नही मानते है। उन दर्शनकारोकी 
मान्यताका प्रतिषेंध करते हुए आचायेने कहा है कि यदि बाह्य पदार्थोका निक्लव किया जाता 
है--उनके अस्तित्वको अस्वीकृत किया जाता है तो अन्तर्ज्ञेयका अस्तित्व कैसे सिद्ध हो सकता है ? 
इसी प्रकार अन्तर्शेयके बिना बाह्य अर्थंका अस्तित्व केसे माना जा सकता है ? क्योकि प्रमाण 
और प्रमेयका व्यवहार परस्पर सापेक्ष है। प्रमाणके बिना पदार्थमे प्रमेयका व्यवहार नहीं हो 
सकता है और प्रमेयके बिना प्रमाणमे प्रमाणका व्यवहार नही हो सकता । इस हलोकमे आचार्यने 
अन्तज्ञेय और बहिल्ञ यकी चर्चा की है। बाह्य पदार्थोका ज्ञानमे जो विकल्प आता है वह अन्तज्ञेय 
कहलाता है और उस विकल्पमे कारणभूत जो पदाय॑ है वह बहिजेंय कहलाता है। जैन सिद्धान्त 
दोनो ञ्ञेयोको स्वीकत करता है क्योकि बहिज यके बिना अन्तज्ञेयकी और अन्तज्ञयके बिना 
बहिजेयकी सत्ता सिद्ध नही होती है । दोनो ही परस्पर सापेक्ष है ॥ ९ ॥ 


न मानमेयस्थितिरात्मचुम्बिनी प्रसश्य बाह्याथ निषेधनक्षमा । 
वदन्ति बोधाकृतयः परिस्फुर्ट विनैव वाचा बहिरथेमजझ्सा || १० ॥ 


अन्वयार्थ--(आत्मचुम्बिनी) आत्मामे स्थित (मानमेयस्थिति:) प्रमाण और प्रमेय अथवा 
ज्ञान और ज्ञेयकी स्थिति (प्रसह्मय) हठातु (बाह्या्थनिषेधनक्षमा) बाह्य पदार्थोका निषेध करनेमे 
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समर्थ नहीं है, क्योंकि (बोधाकृतयः) ज्ञानमे जो पदार्थोंकी आकृतियाँ अंकित हो रही है वे (वाचा 
बिना एवं) वचनोंके बिना ही (परिस्फुर्ट) स्पष्टरूपसे (अज्जसा) वास्तविक (बहिररथ्थंस्) बाह्य अर्थ- 
को (वर्दान्ति) कहती हैं--सूचित करती हैं । 

भावा्थ--जो एकान्तवादी अन्तज्ञ यको ही स्वीकृत कर बाह्य शेयका सर्वथा निषेध करते है 
उनकी उस मान्यताका निराकरण करते हुए आचार्य कहते हैं कि आत्मामे जो ज्ञानज्ञे यकी स्थिति 
है वह हठपूर्वक बाह्य पदार्थोका निषेघ नही कर सकती, क्योंकि ज्ञानमे जो ज्ञेयकी आकृतियाँ पड़ 
रही हैं बे बाह्य ज्ञ यके अस्तित्वको स्पष्टरूपसे सूचित करती हैं। जिसप्रकार दर्पंणमें पडनेवाली 
पदार्थोंकी प्रतिकृतियाँ सामने स्थित पदार्थोके अस्तित्वको सूचित करती हैं उसीप्रकार ज्ञाममें 
पडनेवाली प्रतिकृतियाँ बाह्य पदार्थोंके अस्तित्वको सूचित करती है। तात्पर्य यह है कि हे भगवन्‌ ! 
आप अनेकान्तदृष्टिसे अन्तज्ञेय और बहिज्ञय दोनोके अस्तित्वको स्वीकृत करते है ॥ १० ॥ 


विनोपयोगस्फुरितं सुखादिभिः स्ववस्तुनिमेग्न गुणेविभावितः । 
त्वमेकतामेषि समग्रवाचकं यथा विना वाचकवाच्यभावतः ॥ ११ | 
अन्वयारथ--(उपयोगस्फुरितं बिना) इच्छाजन्य उपयोगके बिना, (सुखादिभि. स्ववस्तुनिममंग्न- 
गुणे') आत्मतत्त्वमे निमग्न सुखादि गुणोंके द्वारा (विभावित') प्रसिद्धिको प्राप्त हुए (त्वमू) आप 
(वाचकवाच्यभावत बिना) वाचकवाच्यभावके बिता (समग्रवाचक यथा) समस्त अर्थोके वाचक 
सत्‌के समान (एकतास्‌ एषि) एकताको प्राप्त हो रहे है। 


भावायें--हे भगवन्‌ ! मोहकमंका सवंधा क्षय हो जानेसे आपको किसी प्रकारकी इच्छा 
नही होती, अत. आपको सुख आदि गुणोंका कोई बाह्मरूप दृष्टिमें नही आता, इससे सिद्ध होता है 
कि आपके समस्त गृण स्वकीय वस्तुतत्त्वमे नि्मंग्न है। उन्ही गुणोके साथ आप एकत्वको प्राप्त हो 
रहे है, क्योकि निश्चयनय गृण-गुणीमे भेदको स्वीकृत न कर उन्हे एक अखण्ड द्रव्य मानता है । 
जिस प्रकार समस्त पदार्थोका वाचक 'सत्‌' शब्द एकरूपताको प्राप्त है, क्योंकि उसमे वाचक- 
वाच्यका भेद नहीं है और अखष्डरूपसे वह समस्त पदार्थोका संग्रह करता है उसी प्रकार आप 
भी एकरूपताको प्राप्त है ॥ ११॥ 


क्रमापतद्भूरिषिभूतिभारिणि स्वभाव एवं स्फुरतस्तवानिशम्‌ । 
० के ५ न 
सम॑ समग्र सहभाविवेभव॑ विवतमान परितः प्रकाशते || १२ ॥ 


अन्वयायं--(क्रमापतदूभूरिविभूतिभारिणि) क्रमससे आनेवाली बहुत भारी विभूतिके धारक 
(स्वभावे एवं) स्वभावमे ही (अनिशं) निरन्तर (स्फुरत:) संलीन रहनेवाले (तव) आपका यह 
(विवतमानं) परिवतनशील--बड्गुणी हानिवृद्धिरूप परिणमनसे युक्त (समग्र) सम्पूर्ण (सहभावि- 
वेभवं) गुणोंका वेभव (परित.) सब ओर (सम) एक साथ (प्रकाशते) प्रकाशित हो रहा है। 

भावा्थ--हे भगवन्‌ ! आपका जो स्वभाव, ऋमसे प्रकट होनेवाली अनन्त ज्ञान, अनन्त 
दर्शन, अनन्त सुख और अनन्त वीयंरूप उत्कृष्ट विभूतिसे सम्पन्न है, उसी स्वभावमे आप निरन्तर 
लीन हैं। हे प्रभो ! आपके समस्त गुणोंका वैभव एक साथ सभी ओरसे प्रकाशित है तथा वह 
गुणोका वेभव अगुरुलूघु गुणके कारण निरन्तर परिणमन करता है ॥ १२ ॥ 


श्र लधुतत्त्वस्फोट 


क्रमाक्रमाक्रान्तविशेषनिनह्वादनंशमेक॑ सहज सनातनम्‌ । 
सदैव सन्मात्रमिदं निरदुकुश समन्ततस्त्वं स्‍्फुटमीश पश्यसि | १३ ॥ 


अन्वया्थ--(ईश) हे स्वामिन्‌ ! (त्वस) आप (क्रमाक्रमाक्रान्तविशेषनिल्‍क्लवात्‌) क्रम और 
अक्रमसे प्राप्त होनेवाले पर्याय और गुणरूप विशेषोके गौण करनेसे (अनंश) अखण्ड (एक) एक 
(सहज) सहज (सनातन) अनादनन्त (निरडुडं) निर्बाध (इदं) इस (सन्मात्र) सतृमात्र तत्त्वको 
(स्फुटम्‌) स्पष्टरूपसे (समन्तत.) सब ओरसे (सदेव) सदा ही (पश्यसि) देखते हैं । 

भावार्थ--पर्याय क्रमवर्ती और गुण अक्रमवर्ती है । सत्‌मे जब इनको विवक्षा रहती है तब 
वह अनेक तथा खण्डरूप अनुभवमे आता है, परन्तु जब इनकी विवक्षाकों गौण कर देते है तब वह 
एक अखण्ड, राहज और अनाद्यनन्त अनुभवमे आता है। हे भगवन्‌ !' आप इसी एक, अखण्ड, 
सहज तथा सनातन सन्मात्र तत्त्वको स्पष्टरूपसे देखते-जानते है ॥ १३॥ 


प्रदेशभेदभ्णमेदखण्डितं समग्रमन्तशच बहिश्च पश्यतः | 
ममन्ततः केवलमुच्छलन्त्यमी अमूतमूर्ता: क्षणिकरास्तवाणवः ॥ १४ ॥ 

अन्वया थ--(प्रदेश भेदक्षण भेदखण्डित) प्रदेशभेद और क्षणभेदसे विभक्त--तियंक्रप्रचयण और 
ऊध्वंताप्रचयकों लिए हुए (समग्र) समस्त (अन्तशच बहिशच) अन्तरज़् और बहिरज्ड पदार्थोको 
(समन्तत ) सब ओरसे (पश्यत ) देखनेवाल (तव) आपके ज्ञानमे (अमी) ये (अमूर्तमूर्ता)) अमूलिक, 
मृतिक तथा (क्षणिका ) क्षण-क्षणमरे परिवर्तित होनेवाले (अणव ) प्रदेश (केवऊ) मात्र (उच्छछन्ति) 
छलकते भर है अर्थात्‌ उनके प्रति ममत्वभाव नही है । 

भावाथं--संसारमे जीव, पुदुगल, धमं,अधर्म, आकाश और काल ये छह द्रव्य माने गये है । 
इनमे पुदुगलद्रव्य मूर्त है ओर शेष पॉच द्रव्य अमूर्त है। इन द्रव्योगे एक जीव तथा धर्म और अधर्म- 
द्रव्यके असख्यात असख्यात प्रदेश है। पुदूगल सख्यात, असख्यात और अनन्त प्रदेश हे, आकाशके 
अनन्त प्रदेश है तथा कालद्रव्यका एकप्रदेश है । इन प्रदेशोका जो विस्तार है वह तियंक्‌ प्रचय है और 
कालक्रमसे जो उनकी समयब्यापी पर्यायें प्रकट होती है उनका समूह ऊरध्बंताप्रचय है। ये सब 
द्रव्य जब ज्ञानमे प्रतिबिम्बित होते है--इनका विकल्प ज्ञानमे आता है तब अन्‍्तज्ञेथ कहलाते है 
और बाह्यमे स्थित हे, अत बहिल्नेय या बाह्मप्र मेय कहलाते है। आप इन दोनो ज्ञेयोको सम्पूर्ण- 
रूपसे जानते है। जानते समय इन द्रव्योके मूतिक और अमूलिक प्रदेश तथा उनकी क्षण-क्षणवर्ती 
पर्याय आपके ज्ञानमे सब ओरसे छलकते हैं--प्र तिभासित होते है। इनका छलकना भी दर्पंणमे 
पडनेवाले प्रतिब्रिम्बके समाव है अर्थात्‌ जिसप्रकार दरपपंणमे अपने भीतर प्रतिबिम्बित पदार्थोके 
प्रति किसी प्रकारका ममताभाव नही होता है उसीप्रकार आपके ज्ञानमे छलकनेवाले इन जेयोके 
प्रति आपका कोई ममताभाव नही रहता। इसी अभिप्रायकों यहाँ 'केवल” शब्दसे प्रकट किया 
गया है ॥ १४॥ 


सतो निरंशात्‌ क्रमशोध्शकल्पनाद्विपश्चिमांशावधिबद्धविस्तगः । 
यथोत्तर सौध्म्यम्मपागताः सदा स्फुरन्त्यनन्तास्तव तक्त्मभक्तयः | १५ ॥ 
अन्वयार्थ--(निरंशात्‌) स्वयं निरश-- अखण्ड होनेपर भी जिसमे (क्रमशः) क्रमसे (अंश- 


चतुविशतिस्तव श्३्‌ 


कल्पनात्‌) अंशोंकी कल्पना की जाती है ऐसे (सतः) सतसे (विपश्चिमांशावधिबद्धविस्तरा.) 
जिनका अन्तिम अंशकी अवधितक विस्तार है तथा जो (यथयोत्तरं) आगे-आगे (सौक्ष्म्मम्‌ उपागता:) 
सृक्ष्मताको प्राप्त है ऐसे (अनन्ता:) अनन्त (तत्त्वभक्तय.) तत्त्वविभाग (सदा) स्वंदा (तव) आपके 
ज्ञानमे (स्फुरन्ति) प्रकाशमान होते हैं । 


भावाध॑--सग्रहनयके द्वारा प्रतिपादित सामान्य दृष्टिसे सत्‌ निरश है उसमें किसी अंशका 
विभाग नही है, परन्तु जब उसमें व्यवहारतय प्रतिपादित दुष्टिसे क्रमशः अह्ककी कल्पना की जाती है 
तब उसके द्रव्य गुण पर्याय आदि अनेक अश होते जाते है और यह अंश तबतक होते रहते हैं जब- 
तक कि हो सकते है। ये सभी तत्त्व उत्तरोत्तर सूक्ष्मताको प्राप्त होते जाते है। जैसे सत॒की अपेक्षा 
द्रव्य सूक्ष्म है और द्रव्यकी अपेक्षा जीवद्रव्य सृक्ष्म है। सूक्ष्मताकों प्राप्त होनेका कारण यह है कि 
वे उत्तरोत्तर महासत्तासे निवृत्त होकर अवान्तर सत्ताको प्राप्त होते जाते है। इस प्रकार संग्रह- 
नयने जिसे एक कहा था व्यवहा रनयने उसे अनन्त भेदोमे विभक्‍त कर दिया। तस्त्वोके ऐसे अनन्त 
विभाग आपके ज्ञानमें सदा प्रतिभासित होते रहते है ॥१९॥ 


अखण्डसत्ताप्रभुतीनि कास्स्न्येतो बहुन्यपि द्रव्यविखण्डितोनि ते । 
कप तू ्े 4 
विशन्ति तान्येव रतानि तं्बिना ग्रदेशशुन्यानि पृथक्‌ चकासति || १६ ॥ 


अन्वयार्थ--(अखण्डसत्ता प्रभूतीनि) अखण्ड सत्ताको आदि लेकर जो (बहुन्यपि) बहुतसे 
(द्रव्पविखण्डितानि) द्रव्यलण्ड--द्रव्याश है (तानि कारत्स्न्यंतः एव) वे सब सम्पूर्णरूपसे ही (तै) आपके 
ज्ञानमे (विशन्ति) प्रवेश करते है और वही (रतानि) रत हो जाते है। ज्ञानमे प्रतिभासित वे द्रव्य- 
खण्ड (तै बिना) ज्ञानकी परिणति होनेके कारण यद्यपि उन द्रव्योके बिना (प्रदेशशुन्यानि) प्रदेशो- 
से शुन्‍्य है तथापि (पृथक) पृथक्‌-पृथक्‌ (चकासति) सुशोधित होते है--प्रतिफलित रहते हे । 


भावषाथं--अखण्ड महासत्ता एक है, परन्तु जब उसमे अवान्तर सत्ताकी अपेक्षा खण्ड- 
कल्पना की जाती है तब उसके द्रव्य-गुण आदि अनेक भेद हो जाते हैं। भगवान्‌के केवलज्ञानसे उन 
सब अनेक भेदोका प्रतिबिम्ब पड़ता है और केवलज्ञानके क्षायिक होनेसे वह प्रतिबिम्ब उसमे सदा 
पडता रहता है, इसलिये ऐसा जान पड़ता है मानो वे द्रव्यके अनेक भेद उसीमे रत हो गये हो-- 
लीन हो गये हो । क्षायोपशमिकज्ञान क्रमवर्ती होता है, अत. उसमे प्रतिबिम्बित पदार्थ सदाके लिए 
लीन नही होता, परन्तु क्षायिकज्ञान अक्रमवर्ती है--एक साथ समस्त पदार्थोकों भ्रहण करता है 
इसलिए जो भी पदार्थ उसमे प्रतिबिस्बित होते है थे उसीमे लीन हो जाते है। केवलज्ञानमे जो 
पदार्थ आये हे वे अन्तज्ञेय बनकर आये है, अतः परमार्थसे वे प्रदेशोसे शून्य है, क्योकि प्रदेशोका 
विभाग बहिज्ञ थमे ही रहता है अन्तज्ञ यमे नही | एताबता वे अन्तज्ञज्ञ य यद्यपि बहिशे यके प्रदेशोसे 
शून्य हैं तो भी भगवानके शानमे पृथक्‌-पृथक्‌ ही प्रतिभासित होते है ॥१३॥ 


कृतावतारानितरेतर सदा सतश्च सत्तां च चकाशतः समम्‌ | 
विचिन्वतस्ते परितः सनातन विभाति सामान्यविशेषसोहदम्‌ || १७ ॥ 


१. भावे क्‍त. प्रत्यय. व्रग्यस्यथ विल्लण्डितानि द्रव्यविखण्डितानि ध्रव्याशा इति यावत्‌ । 


६४ लघुतत्तस्वफोट 


अन्वयाथं--(इतरेतरं) परस्पर सापेक्षरूपसे (कृतावतारान्‌) जिन्होंने ज्ञाममे अवतरण 
किया है (च) और जो (सदा) निरन्तर (सत्तां बकाशत ) अपनी-अपनी पृथक सत्ताको प्रकाशित 
करते हैं ऐसे (सतः:) पदार्थोंको (सम) एकसाथ (परितः) सब ओरसे (विचिन्वत:) संचित करने- 
वाले-जाननेवाले (ते) आपका (सनातन) शाइवत (सामान्यविशेषसोहदस) सामान्य और विशेष- 
का मेत्रीभाव (विभाति) सुशोभित होता है । 

भावार्थ--हे भगवन्‌ ' आपके केवलज्ञान और केवलदर्शन गुण अपनी-अपनी पृथक्‌ सत्ता 
रखनेवाले समस्त पदार्थाकों सामान्य तथा विशेषरूपसे एक साथ ग्रहण करते है इसलिये आपका 
यह सामान्य और विशेष सम्बन्धका मेत्रीभाव सदा सुशोभित रहता है। सामान्य विशेषकी 
अपेक्षा रखता है और विशेष सामान्यकी अपेक्षा रखता है, इस प्रकार दोनोको आप सापेक्षरूपसे 
विषय करते है ॥ १७ ॥॥ 


मुहुर्मिथ: कारणकार्यभावतो विचित्ररूप॑ परिणाममिश्रतः । 
समग्रभावास्तव देव पश्यतो व्रजत्यनन्ताः पुनरप्यनन्तताम्‌ || १८ ॥ 


अन्वयार्थं-- (देव) हे नाथ ! (मिथ) परस्पर (कारणकार्यभावतः) कारणकार्यभावसे 
(मुहु) बार-बार (विचित्ररूप) नाना प्रकारके (परिणाम) परिणमनको (इश्नत ) प्राप्त करनेवाले 
(समग्रभावा.) समग्र पदार्थ (तव पश्यत ) आप द्रष्ठाके ज्ञानमे (अनन्ता: अपि) अनन्त होकर भी 
(पुनः अनन्तता) फिरसे अनन्तपनेको (ब्रजन्ति) प्राप्त होते है । 
भावार्थ--है भगवन्‌ ! आपके ज्ञानमे प्रतिबिम्बित होनेवाले पदार्थ यद्यपि स्वयं अनन्त है 
तथापि वे प्रतिसमय होनेवाले परिणमनोकी अपेक्षा और भी अधिक अनन्त हो जाते है। यह 
परिणमन कार्यकारणभावसे होता है। उत्तरपर्यायकी उत्पत्तिमे पूर्वपर्याय कारण है और उत्तर- 
पर्याय कार्य । कार्यकारणकी यह श्षद्धुला सदा चलती रहती है। अनन्त पदार्थ फिर भी अनन्तता- 
को प्राप्त होते है! इसकी एक विवक्षा यह भी जान पडती है कि आपके ज्ञानमे आये हुए पदार्थ 
कालकी अपेक्षा अनन्तताको प्राप्त है, क्योंकि आपके ज्ञानमे आये हुए पदार्थ अनन्त काल तक 
यथावत्‌ प्रतिभासित होते रहते है। तात्पयं यह है कि आप अनन्त पदर्थोंकी अनन्त पर्यायोकों एक 
साथ जानते है ॥ १८ ॥ 


अनन्तशो द्रव्यमिद्ार्थपय येविंदारितं व्यञ्जनपर्ययेरपि । 
स्वरूपसत्ताभरगाढयन्त्रितं सम समग्र॑ स्फुटतासुपेति ते ॥ १९॥। 
अन्थयार्थ--हे भगवन्‌ !' (इह) इस लोकमें जो (अथेपर्यये:) अथंपर्यायों (अपि) और 
(्यञ्जनपर्यये ) व्यञ्जनपर्यायोंके द्वारा (अनन्तशः) अनन्तबार (विदारितं) भेदको प्राप्त है 
तथा (स्वरूपसत्ताभरगाढ्यन्त्रितं) स्वरूपकी सत्ताके समूहसे अत्यन्त युक्त है अर्थात्‌ अ्थंपर्यापथ और 
व्यञ्जनपर्यायोंसे अनन्तबार विदीर्ण होनेपर भी जो अपने अस्तित्वको नही छोड़ता है ऐसा (समग्र 
द्रव्य) सम्पूर्ण द्रव्य (ते) आपके ज्ञानमे (सम) एक साथ ( स्फुटतां ) स्पष्टताकों (उपेति) प्राप्त 
होता है । 
भावार्थ--द्रव्यके गुणांशोमे जो परिणमन होता है उसे अथ॑पर्याय कहते हैं और द्रव्यके 
प्रदेशोमे जो पेरिणमन होता है उसे व्यञ्जनपर्याय कहते हैं। संसारका प्रत्येक द्वव्य, इन अनन्त 
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अर्थपर्यायों तथा व्यअ्जनपर्यायोंका पु>ज है। हे भगवन्‌ | इन दोनो प्रकारकी पर्यायोंसे युक्त द्रव्य 
आपके ज्ञानमे स्पष्ट झलक रहा है। यद्यपि द्रव्यमे उक्त पर्यायोकी अपेक्षा प्रतिसमय भेद होता 
रहता है तथापि वह अपने स्वरूपकी सत्तासे कभी च्युत नही होता है॥ १९५ ॥ 


व्यपोहितुं द्रब्यमरल॑ न पर्यया न पयंयान्द्रव्यमपि व्यपोहते । 
त्यजेद्‌ भिदां स्कन्धगतो न पूद्ललो न सत्पुथर्द्रव्यगमेकतां त्यजेत्‌ ॥ २० ॥ 
अस्बयार्थ-- (पर्यया') पर्यायें (द्रव्य) द्रव्यको (व्यपोहितुं) छोडनेके लिए (अल न) समर्थ नही 
है और (द्रव्यमपि) द्रव्य भी (पर्ययान्‌) पर्यायोंको (न व्यपोहते) नहीं छोडता है। (स्कन्धगत:) 
स्कन्धरूपताको प्राप्त हुआ पुद्गल (भिदा) भेदको (न त्वजेत्‌) नही छोड़ता है और (पृथक्द्वव्यग 
सत्‌) पृथक्‌-पुथक्‌ द्रव्योमे रहनेवाला सत्‌ (एकता) एकरूपताकों (न त्यजेत) नहीं छोडता है ।' 
भावाथं--यह सिद्धान्त है कि द्रव्य, पर्यायसे रहित और पर्याय, द्रव्यसे रहित नहीं होता 
है । प्रत्येक द्रव्य प्रत्येक समय किसी न किसी पर्यायसे युक्त रहता है और उस समय उस पर्यायसे 
तन्मय रहता है। पृदुगल द्वव्यके दो भेद हैं--अणु और स्कनन्‍्ध । इनमे अण्‌ द्रव्य है और स्कन्‍्ध 
उसकी पर्याश्न है । दो या दोसे अधिक मिले हुए अणुओको स्कनन्‍्ध कहते है । यतद्च स्कन्ध पर्याय है 
अत वह अणुरूप द्रव्यको छोडनेमे असमर्थ है। यही कारण है कि पुद्गल स्कन्धरूप होता हुआ 
भी अणुरूप होनेसे भेदको नही छोड़ता है और सत्‌ स्वभावसे अभेदको विषय करनेवाला होनेसे 
एक है। वह यद्यपि पृथक्‌-पुथक्‌ द्रव्योमे व्याप्त होनेसे अनेकरूप प्रतीत होता है, परन्तु स्वकीय 
सामान्यग्राही स्वभावसे एकरूप है। यहाँ एक और अनेक इन दो विरोधी धर्मोका अनेकान्तकी 
पद्धतिसे समन्वय किया गया है ॥ २० ॥ 


अभेदसेदप्न तिपत्तिदुर्ग मे महत्यगाघादइततस्ववत्म॑नि । 
समग्रसीमास्खलनादनाकुलास्तवैव विष्वग्‌ विचरन्ति दृष्टयः | २१ ॥ 
अन्वयार्थं--है भगवन्‌ ! (अभेदभेदप्रतिपत्तिदुगम) अभेद और मभेदज्ञानसे दुर्गंम (मह॒ति) 
बहुत भारी (अगाधाख्गततत््ववत्मंनि) अगाघ तथा आश्चर्यकारी तत्त्वके मार्गमे (समग्रसीमास्खल- 
नातृ) समस्त सीमामे स्खलित न होनेसे (अताकुला') आकुलतारहित--निर्बाध (तव एवं) आपकी 
ही (दृष्टय.) दृष्टियाँ (विध्वगू) सब ओर (विचरन्ति) विचरण करती है। 
भावायं---सामान्यकी अपेक्षा तत्त्व अभेदरूप है और विशेषकी अपेक्षा भेदरूप है। अथवा 
गुण और गुणीमे प्रदेशभेद न होनेसे अभेदरूप है और सज्ञा संख्या लक्षण भादिकी अपेक्षा भेदरूप 
है। भेद और अभेद इन दो विरोधी धर्मोके कारण तत्त्वका मार्ग अन्य लोगोके लिए दुर्गंम हो गया 
है, परन्तु हे भगवन्‌ ! आपको अनेकान्तदृष्टियाँ बस्तुतस्वकी समस्त सीमाओमे निर्बाध होकर 
विच रती हैं ॥ २१ ॥ 


अमिन्नमिन्नस्थितमर्थमण्डलं समक्षमालोकयतः सदा5खिलम्‌ । 
स्फुटस्तवात्मायममित्नसन्मयोज्प्यनन्तपर्यायविभिन्‍नवैभवः ॥। २२ ॥ 


१, पज्जयबिजुद दव्ब दव्वविजुत्ता य पज्जया णत्थि । 
दोण्ह अणण्णभूद भाव समया परूविति ॥ १२॥--पचास्तिकाय 
छ०-९ 
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अस्वयार्थ-- (अभिन्‍नभिन्‍नस्थितं) अभिन्न और भिन्‍्नरूपसे स्थित (अखिलं) समस्त (अर्थ- 
मण्डल) पदार्थ समूहका (सदा) सवंदा (समक्षम) प्रत्यक्षरूपसे (आलोकयतः) अवछोकन करनेवाले 
(तब) आपका (अयस्‌ आत्मा) यह आत्मा (स्फुटः) स्पष्ट अनुभवमे आनेवाला (अभिन्‍नसन्‍्मय:) 
अपि) अभेद सद्रूप होता हुआ भी (अनन्तपर्यायविभिन्‍नवेभवः) अनन्त पर्यायोंके मेदरूप वैभवसे 
सम्पन्न है । 
भावषायं--हे भगवन्‌ ! संसारके समस्त पदार्थ लोकाकाझामे एकक्षेत्रावगाहरूपसे स्थित 
होनेके कारण अथवा गुण गुणीमे अभेद होनेसे यद्यपि अभिन्न स्थित कहे जाते हैं तथापि अपनी- 
अपनी पृथकसत्तासे युक्त होनेके कारण अथवा गुण गुणीमे भेद होनेसे सब भिन्‍न-भिन्‍न स्थित भी हैं । 
इन सब पदार्थोको आप सदा प्रत्यक्ष देखते हैं। अन्य पदार्थ ही नही, आपकी आत्मा भी अभिन्‍न 
और भिन्‍्नरूपसे स्थित है। अभिन्‍न तो इसलिए है कि वह अपनेसे अभिन्‍न रहनेवाले सत्ता गुणसे 
तनन्‍्मय है और भिन्‍न इसलिए है कि वह काल क्रससे होनेवाली अनन्त पर्यायोंके वेमवसे सहित है । 
तात्पयं यह है कि सत्तासामान्यकी अपेक्षा अभिन्‍न है और पर्यायदृष्टिसे भिन्‍न है। यहाँ भिन्‍न 
और अभिन्‍न इन दो परस्पर विरोधी दृष्टियोंका समन्वय किया गया है ॥ २२ ॥ 
अनाकुलस्वादिभिरात्मलक्षण!ः सुखादिरपा निजवस्तुहेतवः । 
तवेककालं विलसन्ति पृष्कलाः प्रगल्मबोधज्वलिता विभूतयः ॥ २३॥ 


अ्न्वयार्थ--जो (अनाकुलत्वादिभि:) अनाकुलता आदि (आत्मलक्षणे ) अपने लक्षणोसे 
(सुखादिरूपा ) सुखादिरूप हैं, (निजवस्तुह्देतव ) आात्मोपलब्धिके कारण है, (पुष्कल ) अपने आपमे 
परिपूर्ण है तथा (प्रगल्भबोधज्वलिता”) पूर्णज्ञान--कैवलज्ञानसे प्रकाशमान है ऐसी (लव) आपकी 
(विभूतय ) अनन्त चतुष्टयरूप विभूतियाँ (एककाल) एक कालमे--एकसाथ (विलसन्ति) सुशो- 
भित हो रही है। 

भावायं--अनाकुरुता सुखका लक्षण है, स्वपरावबभासनता--निजपरको प्रकाशित करना 
ज्ञानका लक्षण है, आत्माका अवलोकन होना दर्शनका लक्षण है और समस्त गुणोको स्वस्वरूपमे 
स्थिर रखना वीय॑का लक्षण है। इस प्रकार अनन्त सुख, अनन्त ज्ञान, अनन्त दर्शन और अनन्त 
बीय॑ आपकी प्रमुख विभूतियाँ है। ये सब विभूतियाँ आत्मतत्त्वकी उपलब्धिमे कारण है अर्थात्‌ इनके 
माध्यमसे ही अन्य जीव आत्माका अस्तित्व स्वीकृत करते है। इन उपयुक्त विभूतियोमे अनन्त 
ज्ञान ही एक ऐसी विभूति है जो दीपकके समान स्वपरप्रकाशी होनेसे अपने साथ अन्य विभूतियोके 
अस्तित्वको भी प्रकाशित करती है ॥ २३ ॥ 


समस्तमन्तश्च बहिश्च वैभवं निमग्नमुन्मग्नमिदं विभासयन्‌ | 


त्वमुच्छलन्नेव पिधीयसे . पर रनन्तविज्ञानघनोघघस्मर ॥| २४ ॥ 
अन्ययार्थ--(निमस्नं) आत्माश्रित होनेसे स्वरूपमे निमग्न और (उन्मग्नं) पराश्चित होनेसे 
समवसरणमे स्थित (इदं) इस (समस्तम्र) सम्पूर्ण (अन्तरच बहिइच वेभव) अनन्त चतुष्टयरूप 
अन्तरज्भ ओर अष्ट प्रातिहायंलूप बहिरज्ध वभवको (विभासयन्‌) प्रकाशित करनेवाले तथा 
(अनन्तविज्ञानधनौघघस्मर') अनन्त विज्ञानके द्वारा मेघसमूहरूप आवरकको नष्ट करनेवाले 
बी गति (उच्छलन्‌) उदित होते हुए (परे:) अन्य पदार्थोके द्वारा (नेव पिधोयसे) आच्छादित 
न । 
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भाषाथं--जिस प्रकार उदित होते हुए सूर्य चन्द्रमा आदिको मेघ आदि आच्छादित कर 
लेते है उस तरह आपको कोई भी परपदार्थ आच्छादित नहीं कर सकता है। उसका कारण भी 
यह है कि आपने अपने अनन्त ज्ञानके द्वारा समस्त आवरण करनेवाले पदार्थोको प्रभावहीन कर 
दिया हैँ । परवदार्थोका प्रभाव क्षायोपदमिक ज्ञानपर ही पड़ता है क्षाथिक अनन्त ज्ञानपर नहीं। 
आप अनन्त चतुष्टयरूप जिस अन्तरद्भु वेभबकों प्रकट कर रहे है बहु एक आत्माश्रित होनेसे 
निमगन कहा जाता है और अष्ट प्रातिहार्यरूप जिस बहिरड्भ वेभवको प्रकट कर रहे है वह समव- 
सरणमे स्थित होने तथा सबकी दृष्टिमे आनेसे उन्‍्मरन कहलाता है ॥ २४ ॥ 


नितान्तमिद्धेन तपोविशोषितं तथा प्रभों मां ज्वलयस्व तेजसा। 
यथष मां त्वां सकल चराचर प्रधष्यं विष्वग्‌ ज्वलयन्‌ ज्वलाम्पहम्‌ (२५।। 


अन्वधार्थ--( प्रभो ) हे स्वामिन्‌ ! (तपीविशोषितं) तपके द्वारा सुखाये हुए (मा) मुझे 
(नितान्तम्न) अत्यन्त (इद्धेन) देदीप्पमान (तिजसा) तेजके द्वारा (तथा) उस प्रकार (ज्वलयस्त) 
प्रज्बलित करो (यथा) जिस प्रकार (एषोऊहं) यह मै (मा) अपने आपको (त्वां) आपको और (सकल) 
समस्त (चराचरं) चराचर विश्वको (प्रधष्यं) रगड़कर (ज्वल्यन्‌) प्रज्वलित करता हुआ (विष्वग) 
सब ओरसे (ज्वलामि) प्रज्वलित होने लगू । 

भावाथं--हे भगवन्‌ ! तप्श्चरणके द्वारा मैने अपने आपको खूब सुखाया है, राग-द्वेषादिकी 
आद्रताको नष्टकर उसे एकदम शुष्क कर दिया है अत इसे आप केवलज्ञानरूप देदीप्यमात तेजके 
द्वारा प्रज्वलित कर दीजिये जिससे मे स्वयं प्रज्वलित हो जाऊ और अपनी ज्बालासे सकल विश्वको 
प्रज्जलित कर सकू ॥ २५॥ 


४3८ 
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(६) 
बंशस्थवृत्तम्‌ 


क्रियेकमूल भवमूलपम्ु॒ल्वणं क्रियामयेन क्रिययेब निध्नता । 
क्रियाकलापः सकल! किल त्वया समुच्छलच्छीलभरेण शीलितः ।। १ ॥ 


अन्वयार्थ--(क्रियेकमूल) जो मिथ्याप्रवृत्तिरूप क्रियाका प्रधान--मूल कारण है ऐसे (उल्वर्ण) 
बहुत भारी (भवमूलं) ससारके मूलकारणरूप मिथ्याभावको (क्रियमेव) सम्यक्त्वपूवेक होनेवाली 
चारित्ररूप क्रियाके द्वारा ही (निष्नता) नष्ट करनेवाले, (क्रियामयेन) सम्यक्चारित्ररूप क्रियासे 
तन्‍्मय तथा (समुच्छलच्छीलभरेण) बढते हुए शीलसमूहसे युक्त (त्वया) आपके द्वारा (किल) 
निरचयसे (सकल) सम्पूर्ण (क्रियाकलाप:) क्रियाओका समूह (शीलित.) उत्तम शील-सत्त्वभावसे 
युक्त किया गया है। 


भावार्थ--हे भगवन्‌ | ससारका मूलकारण मिथ्याभाव है क्योकि नवीन कमंबन्ध होनेके 
जितने प्रत्यय कारण आगममे बतलाये गये है उनमे मिथ्यात्वकी ही प्रधानता है, सबसे प्रथम कारण 
वही है तथा यह मिथ्याभाव ही मिथ्याक्रियाुओका--हिंसादिखरूप परापपरिणतियं का कारण है। 
मिथ्यात्वके कालमे इस जीवकी रुचि शुद्ध आत्मतत्त्वसे हटकर विषयोकी ओर प्रवृत्त होती है । 
ऐसे इस मिथ्याभावको आपने तपश्च रणरूप क्रियाके द्वारा ही नप्ट किया है । तपर्चरणरूप क्रियासे 
आप तन्मय हैं तथा आपका शुद्धात्मस्वरूप शीलका समूह निरन्तर छलकता रहता है । निश्चयसे 
आपने समस्त क्रियाओके समूहको शीलसे युक्त किया है अर्थात्‌ आपकी जितनी क्रियाएँ है उन 
सबको आपने शुद्धात्मस्वरूपकी रमणतारूप शीलसे युक्त किया है ॥१॥ 

अमन्दनिर्वेदपरेण चेतसा समग्रभोगान्‌ प्रविहाय निःस्पृहः । 
तपो$5नले जुद्ृदिह स्वजीवितं ब॒भो भवश्नंशकुतूहली भवान्‌ || २॥ 

अन्वयाथ्थ-- (अमन्दनिर्वेदभरेण) उत्कट वेराग्यमे तत्पर (चेतसा) चित्तके द्वारा (समग्रभोगान्‌) 
समस्त भोगोको (प्रविहाय) अच्छी तरह छोडकर जो (निःस्पुह ) निःस्पुह--निदानकी आकाक्षासे 
रहित थे, जो (इह) इस जगत्‌मे (स्वजीवित) अपने जीवनको (तपो5नले) तपरूपी अग्निमे (जुद्धत्‌) 
होम रहे थे तथा जो (भवश्नशकुतूहली) |्सारको नष्ट करनेकी उत्सुकतासे युक्त थे ऐसे (भवान्‌) 
आप (बभौ) अत्यन्त सुशोभित हुए थे । 

भावार्थ--संवेग--ससा रसे भय और निर्वेद--वेराग्यसे युक्त होकर आपने समस्त भोगोका 
पूर्ण त्याग किया और उस त्यागके फलस्वरूप किसी सासारिक पदार्थंकी इच्छा नही की । आपने 
अपना समस्त जीवन तपकी आगमे होम दिया क्योंकि आप ससारको नष्ट करनेके लिए उत्सुक 
थे। परमार्थसे ससारका नाश नही कर सकता है जो नि स्पृह्ठ होकर तपश्चरण करता है। संसारके 

अन्य तपस्वी, संतान, धन तथा परलोककी साधनाके लिए तपश्चरण करते है परन्तु हे जिनेन्द्र ! 

आपका तपश्चरण जन्मजरारूपी रोगोंको छोडनेकी भावनासे हुआ ॥ २ ॥ 


चतुविशतिस्तव ६, 


भवस्य पन्थानमनादिवाहितं विहाय सद्यः झिववत्मं वाहयन्‌ | 
विभो पराषृत्य विद्स्मन्तर कथ्थंचनाध्यानमवाप्तवानसि ॥ ३ ॥॥ 
अन्वयार्थ--(विभो) है नाथ ! (अनादिवाहितं) जिसपर अनादिकालसे चलते आये ऐसे 
(भवस्य पन्धानं) संसारके मार्गको (सद्य ) शीघ्र ही (विहाय) छोडकर जो (शिववर्त्म बाहयन्‌) 
मोक्षमार्गंको चलाने लगे ऐसे आप (विदूरं अन्तर) बहुत भारी दूरीकों पारकर (कथचन) किसी 
तरह (अध्वानं) मार्गको (अवाप्तबात्‌ असि) प्राप्त हुए है । 
भावा्थ--मिथ्यादर्शन भिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र ये संसारके मार्ग हैं इस मार्गपर यह 
जीव अनादिकालसे चला आ रहा है। जब संसार सागरका तट अत्यन्त निकट रह जाता है तब 
यह जीव रत्नत्रयरूप मोक्षमार्गको प्राप्त होता है। है भगवन्‌ ! आपने अपने अनन्त पुष्टषार्थसे 
ससारभ्रमणका लम्बा मार्ग पार कर किसी तरह मोक्षमार्गको प्राप्त किया है और मोक्षमार्गके 
प्राप्त होते ही आप परीतससार हो गये है ॥३॥ 
अधृष्यधेयं विरहन्तमेकक महीयसि ब्रक्मषपथे निराकुलम । 
अधष यन्नेव (न्नेव) भवन्तमुद्धता मनागपि क्रूरकपायदस्यवः ।। ४ ॥। 
अस्वयार्थ--(अधृष्यधेय) जिनका धैर्य अधुष्य था--तिरस्कारके अयोग्य था, जो (महीयसि) 
अत्यन्त श्रेष्ठ (ब्रह्मपये) मोक्षमार्गस (एककं) अकेले ही (विहरन्त) विहार कर रहे थे तथा जो 
(निराकुलम) आकुलतासे रहित थे ऐसे (भवन्तम्) आपको (उद्धता ) अत्यन्त उहृण्ड (क्रूरकषाय- 
दस्यव') दुष्ट कषायरूपी चोर (मनागपि) किचिद्‌ भी (नेब अधर्षश्रन्‌) तिर॒स्कृत नही कर सके थे 
धोस नही दिखा सके थे । 
भावार्थ--मार्गमे एकाकी चलनेवाले व्यक्तिको दुष्ट चोर पीडित करते है परन्तु श्रेष्ठतम 
मोक्षमागंमे आप निराकुछतासे सहित एकाकी ही चले, कषायरूपी उदृण्ड चोर आपका कुछ भी 
बविघात करनेमे समर्थ नही हुए ॥४॥ 


"तपोभिरध्यात्मविशुद्धिवद्धेने: प्रसक्ष कर्माणि भरेण पाचयन्‌ । 
महुमेहुः पूरितरेचितान्तरा भवानकर्षीत्‌ प्रबक्ोदयावललीः ॥ ५ ॥ 
अन्वयार्थ-- (भवान्‌) आपने (अध्यात्मविशुद्धिवद्धंने:) अन्तरज्जकी विशुद्धिको बढानेवाले 
(तपोभि ) तपोके द्वारा (प्रसह्य) हठपूर्वक (भरेण) अधिकमात्रामे (कर्माणि) अशुभ कर्मोको 
(पाचयन्‌) निर्जीणं करते हुए (प्रबलोदयावलीः) कर्मोकी प्रबल उदयावलियोको (मुहुर्मूहु ) बार-बार 
उदयावलीसे बाह्य कम॑निषकोंसे पूरित करके निर्जीर्ण (अकार्षीत्‌) किया । 
भावा्ध--जिनागममे तपके बाह्य और अन्तरज्भु इस प्रकार दो भेद कहे है। अनहान- 
ऊनोदर आदि बाह्य तप कहलाते हैं और प्रायश्चित्त विनय आदि अन्तरज्ध तप कहलाते है। 
बाह्य तपका प्रयोजन अन्तरख़की शुद्धिको बढ़ाना है। तपश्चरणके कालमे जबतक शुभ रागका 





१ अपत्यवित्तोत्तरछोकतृष्णया तपस्विन केचन कर्म कुबते । 
भवान्‌ पुनर्जन्मजराजिहासया त्रयी प्रवृत्ति समधीरवारुणत्‌ ॥-स्वयभूस्तोत्र 
२, बाह्य तपो दुश्चरमाचरेस्त्वमाध्यात्मिकस्य तपस' परियृहणार्थम्‌ । 
ध्यान निरस्य कलुषद्यमुत्त रस्मिन्‌ ध्यानद्ये बवृतिषेशतिशयोपपन्‍्ने ॥--स्वयंमूस्तोत्र 


७० लघुतत्त्वस्फोट 


जोर रहता है तबतक उससे शुभाखव और शुभ बन्ध होता है। परन्तु विशुद्धिका वेग बढते हुए 
जब शुभ रागका अश समाप्त होकर शुद्धोपपोगकी दक्षामें बुद्धि होने लगती है तब वह तप संवर 
और निजराका कारण हो जाता है | कु& तपश्चरण अविपाक निर्जराका प्रमुख कारण है। 
हे भगवन्‌ ! मुनि अवस्थामे आपने यह सब बार-बार किया था। अविपाक निर्जराके समय 
आपने उदयावलीसे बाह्य निषेकोंको उदयमे लाकर निर्जी्णं किया था । 


त्वमुच्छिखाग्रस्खलितैकधारया रजः क्षयश्र णिक्रताघिरोहणः । 
अखण्डितोत्साहहटावघटने! कषायवर्ष्माक्षपयः प्रतिक्षणम्‌ ॥। ६ ॥ 


अन्ययार्थ--हे भगवन्‌ ! (क्षयश्रेणिकताधिरोहण:) क्षपकश्रेणीपर आरोहण करनेवाले (त्वमू) 
आपने (उच्छिखाप्रस्खलितैकधा र॒या) अत्यन्त तीक्षण तथा कभी स्खलित न होनेवाली धारासे 
(अखण्डितोत्साइहठावघट्टन ) अखण्ड उत्साहसे युक्त सुदृढ प्रहारोके द्वारा (कषायवष्म॑ रज.) 
कषायरूप क्मरजको (प्रतिक्षणम्‌) प्रत्येक क्षण--प्रति समय (अक्षपयः) नष्ट किया था । 


भावार्थ--हे नाथ ! मुनि अवस्थामे आपने क्षपकश्नेणी माढकर शुक्लध्यानरूपी खज्भकी 
तीक्ष्णधाराके प्रबल प्रहारोसे कषायरूप कमरजका प्रतिसमय क्षय किया था। सप्तम गुणस्थानके 
बाद दो श्रेणियाँ होती हैं, एक उपशमश्रेणी और दूसरी क्षपकश्रेणी | उपशम श्र णीवाला जीव 
टुक्‍्लध्यानके प्रभावसे चारित्र मोहनीयकमंके भेदस्वरूप सज्वलन क्रोध मान माया और लोभ 
कपायका उपशम करता है और क्षपकश्ने णीवाला उपयुक्त कपायोका क्षग्र करता है। उपझ्यम- 
श्रेणीवाला दशम गुणस्थानके अन्तमे सपूर्ण चारित्र माहका उपशम कर ग्यारहवें गुणस्थानमे जाता 
है और अन्‍्तर्मुहृतके अनन्तर बहाँसे गिरकर पुन. नीचे आता है, १रन्तु क्षपकश्नेणीवाला जीव, 
दशम गुणस्थानके अन्तमे समस्त मोह कर्मका क्षय कर बारहवें गुणस्थानको प्राप्त होता है तथा वहाँ 
शुक्लध्यानके द्वितीय भेदसे ज्ञानावरण दर्शनावरण अन्तराय तथा नामकमंकी तेरह प्रकृतियोका 
क्षय कर केवलज्ञान प्राप्त करता है । अब वह पूर्ण वीतराग सर्वज्ञ दशाको प्राप्त होता है ॥६।॥। 


९ 
उपर्युपयध्यवसायमालया विशुध्य वैराग्यविभूतिसम्मुखः । 
कपायसंघट्टननिष्ठुरों भवानपातयद्वादरब्रप्मकिट्टिका: | ७ ॥। 


अन्वयार्थ--( उपयुंपरि) ऊपर-ऊपर बढती हुई (अध्यवसायमालया) ध्यानकी सन्ततिसे 
(विशुध्य) निर्मल होकर जो (वेराग्यविभूतिसम्मुख ) वेराग्यरूपी विभूतिके सम्मुख है तथा (कषाय- 
संघट्टननिष्ठुर ) कषायके नष्ट करनेमे अत्यन्त निर्देय है ऐसे (भवान्‌) आपने (बादरसूक्ष्मकिट्टिका.) 
बादर क्ुष्टि और सूक्ष्म कृष्टियोको (अपातयत्तु) नष्ट किया था | 


भावार्--सज्वलनलोभके जो स्पधंक अपेक्षाकृत तीन अनुभागशक्तिको रखते है वे बादर 
कृष्टि कहलाते है और जो उत्तरोत्तर सृक्ष्मरूपताको प्राप्त हो चुकते है वे सूक्ष्म कृष्टि कहे जाते 
है। नवम गुणस्थान तक इनकी बादर अवस्था रहती है और दशम गुणस्थानम सूक्ष्म अवस्था रहतो 
है । हे भगवन्‌ ! आपने इन दोनो कृष्टियोंको नष्ट किया था और नष्ट करनेका कारण यह था कि 
आप पूर्ण वीतरागदशारूप विभूतिको प्राप्त करतेके लिए उत्सुक थे ॥७॥ 


चतुविशतिस्तव ७१ 


समन्ततोध्नन्तगुणामिरद्भुतः प्रकाशशाली परिणम्प शुद्धिमिः । 
नितान्तस् श्मीकृतरागर|ज्जनो जिन क्षणात्‌ क्षीणकषायतां गतः ।। ८ ॥ 
अन्वयाथं--(जिन) हे जिनेन्द्र ! (समन्‍्तत ) सब ओरसे (अनन्तगुणाभि-) अनन्त गुणी 
(शुद्धिभि:) शुद्धियोसे (परिणम्य) परिणमतन कर जो (अद्भुत ) श्रतिशय पूर्ण अवस्थाको प्राप्त हुए 
है (प्रकाशशालो) अन्त 'प्रकाश--बीत राग ज्ञानसे सुशोभित हैं तथा (नितान्तसूक्ष्मीकृत रागरञ्जन ) 
जिन्‍्होने सज्वलनसम्बन्धी रागको अत्यन्त सूक्ष्म कर दिया है ऐसे आप (क्षणात्‌) क्षण भरमे 
(क्षीणकषायता गत.) क्षीणकषाय अवस्थाको प्राप्त हुए थे । 


भावाथे--हे भगवन्‌ ! आप दह्षम गुणस्थानमे सूक्ष्मसाम्पराय अवस्थाको प्राप्त हो बारहवें 
गुणस्थानमे आकर क्षीणकषाय अवस्थाकों प्राप्त हुए। उस समय आप छद्यस्थ वीतराग दशासे 
सुशोभित थे और आपका ज्ञान रागकी लालिमासे रहित हो गया था ॥८।। 


कपायनिष्पीडनलब्धसौष्ठवो व्यतीत (व्यतीत्य) काष्ठां जिन साम्परायिकीम । 
स्पृशन्नपीर्यापथमन्तपुज्ज्वलस्त्वमस्खलः स्थित्यनुभागबन्धन! ॥| ९ | 


अन्वधार्थ--(जिन) हे जिनेन्द्र | (कषायनिष्पीडनलब्धसौष्ठव') कपायके संवंधा नष्ट हो 
जानेसे जिन्हे श्रेष्ठ अवस्था प्राप्त हुई है, (साम्परायिकीम्‌) साम्परायिक आख्रव सम्बन्धी (काष्ठा) 
सीमाको (व्यतीत्य) व्यतीत कर जो (अन्त ईर्यापथम्‌) अन्तिम ईर्यापथ आख्रवको (स्पुशन) प्राप्त 
हुए है तथा जो कषाय सम्बन्धी कलृषताके नष्ट हो जानेसे (उज्वल ) निमंल हुए है ऐसे (त्वम्‌) 
आप (स्थित्यनुभागबन्धत') स्थिति और अनुभाग बन्धसे (अस्खल ) रहित हुए थे। 

भावार्थ--आखवके दो भेद है--एक साम्परायिक और दूसरा ईर्यापथ । जिस आख्रवसे 
प्रकृति, प्रदेश, स्थिति और अनुभाग ये चारो बन्ध होते है उसे साम्परायिक आस्रव कहते 
है और जिस आख़बसे स्थिति और अनुभागबन्ध छुटकर मात्र प्रकृति तथा प्रदेशबन्ध 
होते है उसे ईर्यापथ आखव कहते है। योगके निमित्तसे प्रकृति और प्रदेशबन्ध हीते है तथा 
कषायके निर्मित्तसे स्थिति और अनुभागबन्ध होते हैं । दशम गुणस्थान तक योग और कपाय दोनो 
रहते हैं इसलिये वहाँ तक साम्परायिक आख्रव होता है तथा ग्यारहवेंसे तेरहबें गुणस्थान तक 
मात्र योग रहता है इसलिए इन गुणस्थानोमे ईर्यापथ आख्व होता है। हैं भगवन्‌ ! क्षीणकषाय 
गृणस्थानमे आनेपर आपका साम्परायिक आखव तो छूट गया मात्र सातावेदनीयका ईर्यापथ 
आखव शेष रह गया ॥९॥॥। 


शरने! समृद्धच्यवसायसम्पदा क्रमात्‌ समासन्नशिवस्थ ते सतः । 
बभृवुरुन्मृष्टकलक्कश्मलाः प्रफुल्लहषोत्कलिका मनोश्ुवः ॥ १० ॥ 
अस्वयार्थ-- (शन ) धीरे-धीरे (क्रमातु) क्रमसे (समुद्धव्यवसायसम्पदा) पूर्ण उद्योगरूप 
सम्पत्तिके द्वारा (समासन्नशिवस्थ) जिन्होंने मुक्तिको निकट कर लिया है तथा जो (सत ) अतिशय 
प्रशस्त हैं ऐसे (त) आपकी (मत्तोभुव ) चित्तरूपी भूमियों (उन्मृष्टकलड्भूकइमला') जिनकी पाप- 
रूपी कालिमा नष्ट ही गई थी और (प्रफुल्लहर्षोत्कलिका') जिनमे हषरूय उत्कृष्ट कलियाँ खिल 
रही थी ऐसी (बभूबु:) हो गई थी । 
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भावार्थ--हे भगवत ! क्षीणकषाय गुणस्थानमें पहुँचनेपर आपने एकत्ववितक दुक्ल- 
ध्यानरूप पुरुषार्थसे मोक्षपर्यायको अत्यन्त निकट कर लिया। क्योंकि क्षीणकषाय गुणस्थानके 
बाद जीवन्मुक्त अवस्था--अरहन्त अवस्था प्राप्त करनेमे अन्तमुंहृतंसे अधिक बिलम्ब नही लगता 
और पूर्ण मुक्त अवस्था प्राप्त करनेमे देशोतकोटिवर्षपूवंसे अधिक समय नहीं लगता | उस समय 
आप अन्‍्तरात्माकी उत्कृष्ट सीमाको प्राप्त हो चुकते है तथा अन्‍्तमुंह्॒तके अनन्तर नियमसे 
परमात्मा पदको प्राप्त करते है। आपके हृदयकी समस्त कालिमा--राग-द्वेंषजनित मल्िनता 
नष्ट हो जाती है और वह वीतराग परमानन्दकी प्रफुल्ल कलियोंसे सुबासित हो जाता है। 
तात्पयं यह है कि क्षणभरमे अनन्त सुखका पात्र हो जाता है ॥ १० ॥ 
समास्ततानन्दभरेण पीडिते भवन्मनःकुड्मलके स्फुटत्यति । 
विगाद्य लीलामु॒दियाय केवर्ल स्फुटेकविश्वोदरदीपका्चिषः || ११ ॥ 
अन्यपार्थ--हे भगवन्‌ ! (भवन्मन.कुड्मलके) आपके मनरूय कलीके (समामृतानन्दभरेण) 
समतासुधारूप आनन्दके भारसे (पीडिते) पीडित होकर (अतिस्फुटति) अत्यन्त विकसित होनेपर 
(स्फुटंकविश्वोदरदीपकाचिप') लोकालोकरूप समस्त विधश्वके मध्यमे प्रज्वलित दीपक सम्बन्धी 
ज्वालाकी (लीहाम) लीला--शोभाकों (विगाह्म) प्राप्त कर (केवलम) केवलज्ञान (तदियाय) 
उत्पन्न हुआ । 
शावार्थ--जिस प्रकार पराग या केसर आदिके भारसे पीडित होनेपर कमलकी कली खिल 
उठती है उसी प्रकार समतामृतरूप आनन्दके भारसे आपके हृदयकमलकी कली खिल उठी तथा 
उसी समय आपके बह केवलज्ञान उत्पन्न हुआ जं। कि समस्त लोकालोकरूप घरके मध्यमे 
प्रज्वलित होनेवाले दीपककी ज्वालाके समान जान पड़ता था ॥ ११ ॥ 
स्वयं प्रबुद्धाखिलवास्तवस्थितिः समस्तकठ्त्वनिरुत्सुको मबन्‌ । 
चिदेकध/तूपचयप्रपश्चितः. समस्तविज्ञानपननो भवानभूत्‌ | १२ ॥ 
अस्वयार्थ--उस समय (भवान्‌) आप (स्वयं) अपने आप (प्रबुद्धाखिलवास्तवस्थितिः) 
जिन्होने समस्त पदार्थोकी वास्तविक स्थितिको जान लिया है तथा जो (समस्तकतृत्वनिरुत्सुक') 
समस्त पदार्थकि कतृंत्वसे निरुत्सुक-उदासीन है ऐसे (भवन) होते हुए (चिदेकधातृपचय प्रपज्चित') 
एक चेतन्यरूप धातुकी वृद्धिसे विस्तृत और (समस्तविज्ञानघनः) सब ओरसे विज्ञानघन--केवल- 
ज्ञानसे परिपूर्ण (अभूत्‌) थे । 
भावार्थ --हे भगवन्‌ ! केवलज्ञान होनेप र आप स्वयं किसी अन्य पदार्थंकी सहायताके बिना 
ही समस्त पदार्थोके वास्तविक स्वरूपको जानने लगे थे। मोहके निकल जानेके कारण आप किन्ही 
अन्य पदार्थोके कतृत्वके प्रति निरुत्सुक हो गये थे अर्थात्‌ 'मे किसो पदार्थंको करूँ” इस प्रकारके 
कतृत्वभावसे छूट गये थे । राग-द्वेषादि विकारोसे रहित एक चेतन्य--ज्ञानदर्शनस्वभावसे परिपूर्ण 
और अनन्तानन्त अविभागअतिच्छेदोंस सहित केवलज्ञानसे तन्‍्मय थे। तात्पय॑ यह है कि आप 
कर्म और कर्मफलचेतनासे रहित होकर एक ज्ञान-चेतनारूप ही हुए थे ॥ १२॥ 


ततो गलत्यायुषि कम पेलवं स्खलद्गह्ििःशेषमशेषयन्‌ भवान्‌ । 
अवाप सिद्धत्वमनन्तमदभ्भुतं विशुद्धबोधोद्तघाम्नि निपचचलः || १३ ॥ 
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अध्यवा्धथ-- (तत:) तदन्तर (आयुधि गलूति) आयु कर्मके क्षीण होनेपर (स्खलदूहि:- 
दोष) निर्जी्ण होनेसे बाकी बचे हुए (पेलवं) शक्तिहीन (कर्म) कर्मोको (अशेषयन्‌) समाप्त करते 
32000 आप (अनन्त कभी नष्ट न होनेवाले तथा (अदभुत) आश्चयेकारक (सिद्धत्वम) 
लिये (अवाप) प्राप्त हुए और (विशुद्धबोधोद्धतधाम्नि) विशुद्ध ज्ञानख्पी उत्तुड्र भबनमे 
(निशचलः:) स्थिर (अभूत्‌) हो गये । 
भावार्थ--अनादि कालसे यद्यपि आत्माके साथ कर्मोंका सम्बन्ध हो रहा है तथापि आत्मा- 
का एक भी प्रदेश, न कर्मरूप हुआ है और न कम, आत्मारूप हुआ है। तात्पये यह है कि अनादि 
संयोग होनेपर भी दोनों द्रव्य पृथक-पुथक्‌ हैं। तेरहवें गुणस्थानमे पहुँचनेके बाद आपने केवल- 
ज्ञानको प्राप्त किया, उस केवलज्ञानके द्वारा लोकालोकको जाना। पश्चात्‌ जब आयु समाप्त 
होनेको हुई तब अयोग केवलीनामक चोदहरवें गुणस्थानमे प्रवेश कर आपने व्युपरत क्रियानिवर्ति 
नामक चतुर्थ शुक्लध्यानके द्वारा उपान्त समयमे बहुत्तर और अन्त समयमे तेरह इस प्रकार 
पचासी कर्म प्रकृतियोंका क्षय कर आशचर्यकारक सिद्धपद प्राप्त किया और अनन्तानन्त काल- 
के लिये निर्मल ज्ञानरूपी उतुझ्भ भवनमें स्थित हो गये ॥ १३ ॥ 


_चिदेकधातो रपि ते समग्रतामनन्तवीर्यादिगुणा! प्रचक्रिरे । 
न जातुचिवृद्रव्यमिहेकपर्य यं बिभर्ति वस्तुत्वमृतेःन्यपर्यये! ॥ १४ ॥ 


अम्वधार्थ--(चिदेकधातो: अपि ते) एक चैतन्य धातुरूप होनेपर भी आपकी (समग्रतां) 
पूर्णताकी (अनन्तवीर्यादिगुणा:) अनल्त बीय॑ आदि गुणोने किया था, बयोंकि (इह) इस जगत्‌मे 
(द्रव्य॑) द्रव्य (वस्तृत्व ऋते) अपने वस्तुत्वकों छोडकर (अन्यपर्यये:) अन्य द्रव्यकों पर्यायोके साथ 
(जातुचित्‌) कभी भी (एकपर्य॑यं) एकरूपताकों (न बिभति) नही धारण करता है । 

भावार्थ--है भगवन्‌ ! यद्यपि आप एक चेतन्य धातुमात्र है, उसके साथ लगे हुए द्रव्यकमं, 
भावकर्म और नोकमंरूप अन्य पदार्थ सदाके लिए नष्ट हो गये हैं तथापि अनन्तवीये आदि गुणोसे 
आप परिपूर्ण है। क्योंकि अन्य द्रव्य, अन्य द्रव्यकी पर्यायोके साथ कभी एकरूपताको धारण नही 
करता । वस्तुका स्वभाव ही ऐसा है कि संसारमें सब पदार्थ एक दूसरेसे मिले रहनेपर भी अपने- 
अपने गृण और पर्याथोंको धारण करते हैं, अन्य द्रव्यसम्बन्धी गुण और पर्यायोके साथ एकरूपता- 
को कभी प्राप्त नहीं होते ॥१४॥ 


स्ववीयसाचिव्यबलाद गरीयसीं स्वधर्ममालामखिलां विलोकयन । 
अनन्तधमोंद्रतमाल(ल्य)घारिणीं जगल्यीमेव भवानलोकयत्‌ ॥ १५ ॥ 


अन्बयार्थ--(स्ववीयंसाचिव्यबलात्‌) अपने वीयंकी सहायतताके बलसे (गरीयसीम) अत्यन्त 
श्रेष्ठ तथा (अखिलां) सम्पूर्ण (स्वर्मभाला) स्वकीय धर्मोकी सन्‍्ततिको (विलोकयन्‌) देखते हुए 
(भवान्‌) आपने (अनन्तधर्मोद्धतमाल(ल्य)धारिणी) अनन्त धर्मॉकी उत्कृष्ट मालाको धारण करने- 
वाले (जगत्वयी) तीनो लोकोंको ही (अलोकयत्‌) देख लिया । 

भावाथं-सिद्ध भगवान्‌में जो अनन्त वीय॑ तामका गुण है उसकी सहायतासे वे ज्ञान दर्शन 
आदि अनन्तगुणोकी सन्ततिकी धारण करते है तथा केवलज्ञानके द्वारा अपने अनन्त गुणोंको 

ल०-१९० 
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जानते हुए वे अनन्त धर्मोसे युक्त तीनों लोकोंको ही जानते हैं, यहाँ आपकी आत्मज्ञतामें ही सब्े- 
ज्ञताका समावेश किया गया है॥ १५॥ 
त्रिकालविस्फूजदनन्तपययप्रपश्चसंकी णसमस्तवस्तुमिः । 
स्वयं समव्यक्ति किलेककेवर्ल भवन्ननन्तत्वम्ुपागतो भवान्‌ ॥ १६ ॥ 
अन्वयार्थं--(त्रिकालविस्फूजंदनन्तपर्ययप्रपठ्चसंकीणंसमस्तवस्तुभि.) कालत्रयमे उत्पन्न 
होनेवाली अनन्त पर्थायोके समूहसे युक्त समस्त वस्तुओंके साथ (समव्यक्ति) एक साथ व्यक्त हुए 
(एककेवल) एक केवलज्ञानरूप (भवन) होते हुए (भवान्‌) आप (किल) निश्चयसे (अनन्तत्वम) 
अनन्तरूपताको (स्वयं उपागत:) स्वयं प्राप्त हुए हैं । 
भावा्थे--संसा रके प्रत्येक पदार्थ अपनी तीन काल सम्बन्धी अनन्त पर्यायोंके समूहसे व्याप्त 
है। वही पदार्थ केवलज्ञानमे उसकी स्वच्छता गुणके कारण एक साथ प्रतिबिम्बित होते हैं। अतः 
जिस प्रकार एक ही दपंण, अपने उदरमे प्रत्तिबिम्बित नाना पदार्थोके कारण अनेकरूपताको प्राप्त 
होता है उसी प्रकार आपका केवलज्ञान भी अपने भीतर प्रतिबिम्बित अनन्त ज्ञेयोकी अपेक्षा 
अनन्तरूपताको प्राप्त हुआ है। है भगवन्‌ ! यत्त: आप अनन्तरूपताको प्राप्त हुए केवलज्ञानसे 
तनन्‍्मय है अत: आप भी अनन्तरूपत्ताको प्राप्त हुए है। यहाँ अनन्त ज्ञेयोकी अपेक्षा एक केवलज्ञान- 
की गा और उससे तनन्‍्मय होनेके कारण भगवान्‌की अनन्तरूपताका वर्णन किया 
गया है ॥१६॥ 


यदत्र किश्वित्सकलेउ्थ॑मण्डले विवर्तते वत्स्येति वृत्तमेव वा । 
समग्रमप्येकपदे तदुद्गतं त्वयि स्वयं ज्योतिषि देव भासते ॥ १७ | 
अन्ययार्थ--(देव) है भगवन्‌ ! (अज्न) इस (सकले) समस्त (अर्थमण्डले) पदार्थंसमूहमे 
(यत्‌ किड्न्चित्‌) जो कुछ (विवतंते) हो रहा है (वरत्स्यंति) आगे होगा (वा) अथवा (वृत्तमेव) पहले 
हो चुका है (तत्समग्रं अपि) वह सभी (ज्योतिषि) ज्योति:--केवलज्ञान स्वरूप (त्वयि) आपमे 
(स्वयं) अपने आप (एकपदे) एक साथ (उद्गतं) प्रतिबिम्बित होता हुआ (भासते) सुशोभित हो 
रहा है। 
भावाथं--हे देव | गुण गुणीमे अभेद विवक्षाके कारण आप स्वयं केवलज्ञानरूप है। केवल- 
ज्ञानका ऐसा स्वभाव है कि उसमे तीन लोक और तीन कालसम्बन्धी पदार्थोका परिणमन दपंणके 
समान एक साथ प्रतिबिम्बित होता है। यह भगवानके सर्वज्ञस्वभावका वर्णन है ॥१७॥ 


निवृत्ततृष्णस्य जगच्चराचरं व्यवस्यतस्तेःस्खलदात्मविक्रमम्‌ । 
परात्परावत्य चिदंशवस्त्वयि स्वभावसोहित्यभरादू झढन्त्यमी ॥ १८ ॥ 
अन्वयार्थे--(अस्खलदात्मविक्रमम) जिस प्रकार स्वयं निजका पराक्रम स्खलित नही हो 
उस श्रकार (चराचर) चर अचररूप समस्त (जगत्‌) जगतुको (निवृत्ततृष्णस्य) तृष्णा रहित होकर 
(्यवस्यत ) जाननेवाले (ते) आपकी (अमी) ये (चिदशव:) चेत्तन्यकी किरणें (स्वभावसौहित्यभ रात) 
स्वाभाविक तृप्तिके समूहसे (परात्‌) पर पदार्थोंसे (परावृत्य) दुर हटकर (त्वयि) आपमे (झडन्ति) 
झलझला रहो है--स्ुुशोभित हो रही है । 
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भावाथं--है भगवन्‌ ! यद्यपि आप निवृत्ततुष्ण हैं--किसी अन्य पदार्थवो जाननेकी आपकी 
इच्छा नहीं है तथापि ज्ञानगुणकी निर्मेलताके कारण आप चराचर विश्वको जानते है। समस्त 
विश्वको जानते समय आप अपने अनन्तवीयंसे सम्पन्न रहते हैं--उसे किसी प्रकार छोड़ते नही 
है। आपकी गे चेतन्य स्वभावकी किरणें पर पदार्थोसि हटकर अन्तरात्ममे ही सुशोभित हो रही 
हैं और उसका कारण यह है कि उन ज्ञानरश्मियोंको बाहइरकी ओर ले जानेवाला आपका 
मोहजन्य विकार नष्ट हो चुका है अतः बे स्वभावमे ही स्थिर हो रही है। यहाँ 'बहिर्जयके 
ज्ञानत्वको गौण कर' अन्तर्ञपके ज्ञातृत्वको प्रकट किया गया है ॥१८॥ 


अनन्तसामान्यगरभीरसारणीभरेण सिश्चन्‌ स्वविशेषवीरुषः । 
त्वमात्मनात्मानमनन्यगोचरं समग्रमेवान्व भवस्त्रिकालगम्‌ ॥ १० ॥ 


अन्वयार्थ--है भगवन्‌ | (अनन्तसामान्यगभी रसारणीभरेण) अनन्त सामान्य केवलदर्द नरूपी 
गहरी नहरके समूहसे (स्वविशेषवीरुध:) अपने विशेषरूप--केवलज्ञानरूप लताओको (मिज्न्चन्‌) 
सीचनेवाले (त्वर्न) आपने (अनन्यगोचरं) जो दूसरेके द्वारा न जाना जा सके ऐसे (त्रिकालग) 
तीन कालसम्बन्धी (समग्रमेव) सम्पूर्ण ही (आत्मान) आत्माकों (आत्मना) अपने आपके द्वारा 
(अन्वभव.) अनुभूत किया है। 


भावाथं--है भगवन्‌ ! अरहन्त अवस्थामे आप, अनन्त दर्शन और अनन्त ज्ञानके स्वामी हो 
गये । यद्यपि चेतना गुणका दर्शन और ज्ञानरूप परिणमन अनादिसे चला आ रहा था पर वह 
क्षायोपशमिक दर्शन और क्षायोपशमिक ज्ञानरूप रहता था। अरहन्त अवस्थाके प्रकट होते ही 
उसका क्षायिक दर्शन और क्षायिक ज्ञानरूप परिणमन हो जाता है। क्षायिक दर्शनको केवलदर्शन 
और क्षायिक ज्ञानको केवलज्ञान कहते है । क्षायोपशमिक दर्शन और क्षायोपशमिक ज्ञानकी प्रवृत्ति 
क्रमसे होती थी पर क्षायिक दर्शन और क्षायिक ज्ञानकी प्रवृत्ति युगपत्‌ होती है। आप इन दोनो 
परिणतियोंके* द्वारा जिकालू सम्बन्धी अनन्तानन्त पर्यायोंसे सहित अपनी आत्माको स्वयं जानने 
देखने छगते है। तात्पर्य यह है कि आप अनन्त दर्शन और अनन्त ज्ञानके स्वामी है तथा उनका 
ज्ेय आपने अपनी आत्माको ही बनाया है । आपकी इस आत्मज्ञतामे ही व्यवहारनयकी विषयभूत 
सर्वज्ञता अन्तनिहित है ॥१९॥ 


अनन्तशः खण्डितमात्मनों महः प्रपिण्डयन्नात्ममहिम्नि निर्भरस्‌ । 
त्वमात्मनि व्यापृतशक्तिरुन्मिपन्‍ननेकधात्मानमिम॑ विपश्यसि ॥ २० ॥) 


अस्थयार्थ--जो अनन्त ज्ञेयोंकी अपेक्षा (अनन्तश.) अनन्त भेदोमे (खण्डित) विभक्त 
(आत्मनो मह.) आत्मज्योतिरूप केवलज्ञानकों (निर्भरम) पुर्णझपसे (आत्ममहिम्नि) आत्माकी 
महिमामे (प्रपिण्डयबन्‌) सकोचित कर रहे है तथा (आत्मनि) अपने आपमे (व्यापृतशक्ति ) जिनका 
अनन्तबल व्यापार कर रहा है ऐसे (त्वस्र) आप (इम) इस (उन्मिषन्ननेकधात्मान) अनेकरूपताको 
प्राप्त आत्माको (विपश्यसि) विशिष्टरूपसे देखते हैं--जानते हैं । 

भावाथे--व्यवहारनयसे अनन्त ज्ञेयोंकी जाननेकी अपेक्षा जो केवलज्ञान अनन्तरूपताकों 
प्राप्त हो रहा था निश्चयनयसे वही केवलज्ञान एक आत्माको जाननेके कारण एकरूपताको प्राप्त 
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हो जाता है। इसी प्रकार व्यवहारनयसे जो अनन्त वीय॑ अनन्त गुणोंका धारक होनेसे अनन्तरूपता- 
को प्राप्त हो रहा था वही एक अखण्ड आत्माके आश्वित होनेसे एकरूपताको प्राप्त हो जाता है, 
इस प्रकार व्यवहारनयसे यह आत्मा यद्यपि अनेकरूप है तथापि निश्चयनयसे एक अखण्ड द्रव्य है । 
है भगवन्‌ ! आपने अनन्त ज्ञान और अनन्त दर्शनका लक्ष्य इसी एक अखण्ड आत्माको बनाया 
है ॥ २० ॥ 

प्रमातमेयाद्यविभिन्‍नवेभवं प्रमेकमात्र जिन भावमाश्रितः । 

अगाघगम्भीरनिजांशुमालिनीं मनागपि स्वां न जहासि तीकणताम्‌ ॥ २१॥ 

अन्वयार्थे--(जिन) हे कमंशत्रुओके विजेता (अगाधगम्भीर) हे अगाध गाम्भीर्यसे युक्त |! 
(प्रमातुमेयाय्विभिन्‍नवेभव॑) प्रमाता और प्रमेथ आदिके भेदसे जिसका वेभव अखण्डित है ऐसे 
(प्रमेकमात्रं) प्रमितिमात्र (भाव) भावको (आश्रित) प्राप्त हुए (त्वमू) आप (निजांशुमालिनी) 
आत्मकिरणोसे युक्त (सवा) स्वकीय (तोक््णताम्‌) तीक्षणताको पदार्थ ग्रहणकी पटुताको (मन्ागपि) 
रज्ज्वमात्र भी (न जहासि) नही छोडते है । 

भावषाथं--जाननेवालेको प्रमाता, जानने योग्य पदार्थंको मेय अथवा प्रमेप और जाननेरूप 
क्रियाको प्रमा था प्रमिति कहते है । प्रारम्भिक अवस्थामे इन तीनोका विकल्प रहता है, परन्तु 
निविकल्प दशामे पहुँचनेपर यह सब विकल्प समाप्त होकर एक प्रमा या प्रमिति ही शेष रह जाती 
है। हे जिनेन्द्र | आप इसो निविकल्प अवस्थाको प्राप्त हुए हैं। आपका ज्ञान अगाध है तथा 
कंषायजन्य चज्चलूताका अभाव हो जानेसे आप अत्यन्त गम्भीर है अर्थात्‌ आपको यह इच्छा 
नही है कि हम अमुक पदार्थकों जानें, परन्तु फिर भी पदार्थोकों ग्रहण करनेमे जो आपकी 
तीक्षणता--पठुता है उसका आप रख्व्चमात्र भी त्याग नहीं करते हूँ पूर्ण तत्यरताके साथ 
समस्त ण्दार्थोंको ग्रहण करते हें--जानते है । आपकी इस पटठुताका कारण यह है कि बह स्वय 
आत्मज्ञानरूप किरणोंसे सुयुक्त है ॥२१॥ 


अनन्तरूपस्पशि शान्ततेजसि स्फुटोजसि प्रस्फूटतस्तवार्त्मान । 
चिदेकतासह्ूलिताः स्फ्रन्त्यमू: समन्ततीक््णानुभवाः स्वशक्तयः || २२ | 


अन्वयाथे-- (अनन्तरूपस्पूृशि) अनन्त पदार्थोको स्पर्श करनेवाले-जाननेवाले, (शान्ततेजेसि) 
गान्त तेजसे मुक्त और (स्फुटीजसि) प्रकट प्रभावसे सहित (आत्मनि) शुद्ध आत्मतत्त्वके विषयमे 
(प्रस्फुटत तब) अत्यन्त स्पष्टताको प्राप्त होनेवाले आपकी (चिदेकतासदू:लिता ) चैतन्यकी 
एकतासे सहित तथा (समन्ततीक्षणानुभवा ) सब ओ रसे तीक्ष्ण अनुभवसे युक्त (अमू ) ये (स्वशक्तयः) 
अपनी शक्त्तियोँ (स्फुरन्ति) प्रकट हो रही हैं । 

भावाथं--है भगवन्‌ ! लोकालोकाबभासी केवलज्ञानके हो जानेसे आपकी आत्मा अनन्त- 
पदार्थोके स्वरूपको जाननेवाली है, कषायजनित कलूषता और चशब्न्चलताके नष्ट हो जानेसे 
उसका तेज अत्यन्त शान्‍्त है तथा उसका प्रताप इतना लोकोत्तर है कि शत इन्द्रोंका समूह उसकी 
वन्दना करता है। इस उपयुक्त आत्मा विषयमे ज्यों ही आप प्रकटताको प्राप्त हुए अर्थात्‌ आपकी 
ऐसी परिणति हुई त्यो ही आपमे ऐसी अनन्त शक्तियाँ प्रकट हो गईं जो चैतन्यतत्त्वकी एकतासे 
सद्कूलिता हैं--एक चैतन्यरूप हैँ तथा जिनका सब ओर स्पष्ट अनुभव होता रहता है ॥२२॥ 
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अनन्तविज्ञानमिहात्मना भवाननन्तमात्मानमिमं विधद्वयन्‌ । 
प्रचण्डसंघद हठस्फुटल्स्फुटस्वशक्ति चक्र: स्ववमीश भासते ॥ २३ ॥ 


अन्वया्थ--(ईश) हे स्वामिन्‌ ! जो (इह) इस जगत्‌मे (अनस्तविज्ञानं) अनन्त-केवलज्ञानसे 
सहित (इमम्‌) इस (अनन्त) अन्तातीत--अविनाशी (आत्मान) आत्माको (आत्मना) अपने आपके 
द्वारा (विधट्टयन) विधट्टित कर रहे है--पुन-पुनः उसी एकका अबलम्बन ले रहे हैं तथा इसके 
फलस्वरूप (प्रचण्डसंघटुहठस्फुटत्स्वशक्तिचक्र ) उस तीब् सघट्टन-स्वरूपावलम्बनके कारण 
जिनकी आत्म शक्तियोंका समूह ह॒ठपूर्वक प्रकट हो रहा है ऐसे आप (स्वयं) अपने आप (भासतें) 
सुशोभित हो रहे है । 


भावा्थ--परमार्थते आत्मा अनन्त शक्तियोका पुज्ज है, परन्तु कर्माच्छादित होनेके कारण 
उसकी बे अनन्त शक्तियाँ अनुभबमे नही आती हूँ । जब उसमे आत्म पुरुषार्थंसे अनन्त-केबलज्ञान 
प्रकट होता है तब उसको वे शक्तियाँ हठ पूव॑क स्वय प्रकट हो जाती है। हे स्वामिन्‌ ! आपकी 
ये सब शक्तियाँ हठात्‌ प्रकट हो गई है अत आप अतिशयरूपसे सुशोभित हो रहे हैं ।॥ २३।। 

स्वरूपगुप्तस्य निराकुलात्मनः परानपेक्षस्य तवोल्लसन्त्यमूः । 
सुनिर्भरम्वानुभवेकगो चरा निरन्तरानन्दपरम्प्रास्रजः ॥ २४ || 

अन्वयाथं--हे भगवन्‌ ! (स्वरूपगुप्तस्थ) आत्मस्वरूपसे सुरक्षित, (निराकुलात्मन:) 
आकुलतासे रहित तथा (परानपेक्षस्थ) परकी अपेक्षासे शून्य (त्तव) आपकी (अमू') ये (सुनि्भेर- 
स्वानुभवेकगोचरा ) अत्यन्त उत्कट आत्मानुभवके अद्वितीय विषयभूत (निरन्तरानन्दपरम्पराखज.) 
निरन्तर सुख सनन्‍्तत्तिकी मालाएँ (उल्लसन्ति) उल्कसित होती है--सुशोभित होती है । 

भाषाथं--ससारदशामे यह जीव आत्माकी अनन्त सामथ्यंसे अपरिच्तित होनेके कारण 
आत्मरक्षाके लिए बाह्य पदार्थोका संयोग मिलानेका उद्यम करता है और उसके न मिलनेपर 
आकुल रहता है--दुःखी होता है कि मेरे पास रक्षाके कुछ भी साधन नही है ।इस प्रकार निरन्तर 
पर सापेक्ष रहता है--अन्य पदार्थोकी आकाइश्षा करता रहता है परन्तु हे भगवन्‌ | आप आत्माकी 
अनन्त सामथ्यंसे सुपरिचित है अत स्वरूपगुप्त हैँ अपने ज्ञानदर्शन स्वरूपको ही अपनी सुरक्षाका 
साधन मानते है इसीलिए भापकी सब आकुलताएँ नष्ट हो गई है तथा आप पूर्णंछपसे पर निरपेक्ष 
हो चुके है। ससारी जीवका इन्द्रियजन्य आनन्द, पर सापेक्ष होनेके कारण पराधीन, बाधासहित 
और बीच-बीचमे व्युच्छिन्न--नष्ट होता रहता है,' परन्तु आपका आत्मोत्थ आनन्द निरन्तर 
है--व्यवधानसे रहित है, एक बार प्रकट होनेपर उसमे कभी बन्तर--व्यवधान नही पड़ता है 
तथा उसका आपको निरन्तर अनुभव होता रहता है। यहाँ अनन्त सुखको लक्ष्य कर भगवानुका 
स्तवन किया गया है ॥२४॥ 


प्रसह्य मां सावनयाध्नया भवान्‌ विशन्‍नयःपिण्डमिवाग्निरुत्कटः । 
करोति नाद्यापि यदेकबिन्मयं गुणो निजोध्यं जडिमा ममेव सः || २५ | 


अन्वयाय--हे भगवन्‌ ! (अय.पिण्ड विशनत्‌) छोहपिण्डके भीतर प्रवेश करनेवाली (उत्कटः 





१. सपर वाधासहियं विच्छिण्ण इदियेहि ज छद्ध --प्रवचनसार । 


७८ लघुतत्त्वस्फोट 


अग्निरिव) प्रचण्ड अग्निके समान (भवान) आप (अनया भावनया) इस भावनाके द्वारा (प्रसह्य) 
हंठातृ-बलपूर्वक (मां विशन्‌) मेरे भीतर भ्रविष्ट होते हुए मुझे (अद्यापि) आज भो (यवत्‌) जो 
(एकचिन्मयं) एक चेतन्यरूप (न करोति) नहीं कर रहे हैं (अं) यह (ममेब) मेरा हो (सः) बह 
(निज. जडिमागुण:) निजी जड़ता--अज्ञानतारूप गुण है। 

भावार्थ--जिस प्रकार प्रचण्ड अग्नि लोहपिण्डके भीतर प्रवेश कर उसे अग्तिरूप कर लेती 
है उसी प्रकार इस भावना--स्तुतिके माध्यमसे आपको भी मेरे भीत्तर प्रवेश कर मुझे अपनेरूप एक- 
चिन्मय--ज्ञाता द्रष्टा स्वभावसे तनन्‍्मय कर लेना चाहिए था पर आपने आज तक मुझे अपनेरूप 
नही किया है इसमे आपकी उपेक्षा नही किन्तु मेरी जडता ही कारण है। आपकी स्तुतिका निमित्त 
मिलतेपर भी मैं आपके समान वीतराग--सवंज्ञ नही बन सका, इसमे मेरे उपादानकी अनुकूलताका 
न होना ही प्रमुख कारण है ॥२५॥ 

७ 


83 
(७) 
वंदस्थवृत्तम 
असीमसंसारमहिम्नि पञचधा व्जन्‌ पराइसिमनन्तशोध्वशः । 
लगाम्ययं देव बलाच्चिदञ्चले स्वधाम्नि विश्रान्तिविधायिनस्तव ।। १ ॥ 


अन्वयार्थ-- (देव) हे देव ! (असीमसंसारमहिम्नि) अनन्त ससारकी महिमामे (अवद्य') 
विवद् हो (अनन्तद्वः) अनन्तबार (पञश्चधा परावुरत्ति) पाँच प्रकारके परावतंनोंको (ब्रजनु) प्राप्त 
होता हुआ (अयम्‌) यह मै (स्वधाम्नि) आत्मगृहमे (विश्वान्तिविधायिन') विश्वाम करनेवाले (तब) 
आपके (चिदज्ल्चले) चैतन्यरूप अज्चलके नीचे (बलात्‌) हठपुर्वंक (लगामि) सल्ग्न होता हुँ--शरण 
पानेके लिए आपके ज्ञान स्वभावकी छायामे स्थिर हो रहा हूँ। 


भावाथं--है भगवन्‌ ! मे अनादि कालसे ससाररूपी महा अटबीमे भ्रमण करता हुआ विवश 
हो अनन्तों बार द्रव्य, क्षेत्र, काठ, भव और भाव इन पॉच परावत॑नोको प्राप्त हो रहा हूँ । परन्तु 
आप अपने घरमे--चिदानन्द स्वभावमें विश्वाम कर रहे है। परावतंनोके दुर्दान्‍्त चक्रसे आप पार 
हो चुके है, अतः पुरुषार्थ करके मै भी आपके चिदानन्द स्वभावके अज्चलमे संलूम्त हो रहा हँ-- 
उसकी शरणमे आ रहा हूँ। आप इस चित्रूप अछ्चलको पसार कर उसकी छायामे मेरी रक्षा 
कीजिये। तात्पर्य यह है कि हे भगवन्‌ ! अनन्त कालमे बीतराग सर्वज्ञ देवकी शरण प्राप्त हुई है 
अतः उनके माध्यमसे मैं भी अपने ज्ञानानन्द स्वभावको प्राप्त कर पाँच पंरावत॑नोके चक्रसे बहिर्भूत 
होना चाहता हूँ ॥१॥ 


कपषायसंघइनधृष्टशेषया समेकेया. चित्कलया. व्यवस्यतः । 
क्रियात्‌(कियान्‌ )प्रकाशस्तव भूतिभासने भवत्यलातं दिनकृनन जातुचित्‌ || २ || 


अन्वयाथं--हे भगवन्‌ ! (कषायसघट्टनघृष्टशेषया) कषाय समूहके संघर्षणसे शेष बची हुई 
(एकया) एक (चित्कलया) अल्पमात्र ज्ञानकी कलाके द्वारा (व्यवस्यत') उद्युक्त (मम) मेरा (तव) 
आपकी (भूतिभासने) विभूतिके प्रकाशनमे (कियान्‌) कितना (प्रकाश') प्रकाश है ? भर्थात्‌ कुछ 
भी नही है। क्योकि (अलातं) अधजली लकड़ीका प्रकाश (जातुचित्‌) कभी भी (दिनकृत) दिवस- 
को करनेवाला (न) नही होता है । 

भावाथं--हे भगवन्‌ ! मेरा ज्ञान अत्यन्त अल्प है उसके हारा मै आपकी विभूतिका वर्णन 
करनेके लिए समर्थ नहीं हूँ क्योकि जिस प्रकार अधजली लकड़ोका अल्पतम प्रकाश कभो भी 
दिलके करनेमें समर्थ नही है उसी प्रकार अपने अल्पतम ज्ञानके द्वारा मै आपकी विभूतिका वर्णन 
करनेमे समर्थ नही हूँ ॥ २॥ 


८० लघुतत्वस्फोट 


कियस्स्फुट किश्विदनादिसंब्॒त कियज्ज्वलत्‌ किश्विद्तीव निइवतम्‌ । 
क्रियत्‌ स्पृशत्‌ किश्विदसंस्पुशन्मम त्वयीश तेजः करुणं विषीदति || ३ ॥ 


अन्ययाथं--(ईश) हे स्वामिन्‌ ! (कियत्‌ स्फुट) जो कितना ही प्रकट है (किड्च्वत्‌ अनादि- 
संवृतम्‌) कितना ही अनादिकालसे आच्छादित है (कियज्ज्वलत्‌) कितना हो प्रकाशमान है 
(किड्चित्‌ अतीवनिवृत्तम्‌) कितना ही अत्यन्त बुझा हुआ है--अप्रकाशमान है (कियत्‌ स्पृशत्‌) 
कितना ही स्पर्श कर रहा है--पदार्थोको जान रहा है और (किड्चित्‌ असंस्पुशन्‌) कितना ही 
नही स्पर्श कर रहा है--पदार्थोको नही जान रहा है ऐसा (मम) मेरा (त्तेज:) तेज-ज्ञान (त्वयि) 
आपके विषयमे (करुणं 'यथा स्यात्‌ तथा”) करुणरूपसे (विषीदति) विषाद युक्त हो रहा है । 


भावा्थे--हे नाथ ! आपका स्तवन करनेके लिये उद्यत अपने ज्ञानकी सामथ्यंका जब 
विचार करता हूँ तब मुझे बहुत विषाद होता है, क्योकि मेरा यह ज्ञान ससारवर्धंक विषयकषायके 
कार्योमे कुछ प्रकट है परन्तु ससारसागरसे पार करानेवाले वीतरागतावर्धक कार्योमे अनादिसे 
आच्छादित हो रहा है--उनकी ओर उसका लक्ष्य भी नहीं जाता है, भोगोपभोगकी सामग्रीके 
सचित करनेमे कुछ देदीप्यमान है परन्तु त्यागमार्गमें अत्यन्त बुझा हुआ है--निःचेष्ट है, पूर्वबद् 
कर्मोका मन्दोदय होनेपर कुछ पदार्थोका आस्रव और बन्धमागंका स्पर्श करता है--उन्हे जानता 
है, परन्तु आत्मकल्याणकारी सवर और निजराके मार्गको स्पर्श नही करता--उन्हे जानता भी 
नही है। इस प्रकार मेरा यह ज्ञान बहुत करुणापूर्ण स्थितिमे है--आपकी करुणाका पात्र है अतः 
आप मेरे ज्ञानको केवलज्ञानरूपमे परिणत कीजिये, जिससे उस अनन्त ज्ञानके माध्यमसे मै आपके 
अनन्त गुणोका स्तवन कर सकूं ॥ ३ ॥ 


प्रकाप(प्रहाय)बिश्वं सकल बढाद्‌ मधान्मम स्वयं प्रक्षरितोइतिवत्सलूः । 
पिपासितोष्त्यन्तमबोधदुबेछ: . क्षमेत पातुं कियदीश मादृशः ॥ ४७ ॥ 


अन्वयार्थं--(ईश) हे नाथ ! (अतिवत्सल ) अत्यन्त स्नेहसे परिपूर्ण (भवान) आप (बलात्‌) 
बलपूर्वक (सकल बिश्व प्रछाप [प्रहाय)) सकल विश्वको छोडकर (स्वयं) अपने आप (मम) मेरे 
ऊपर (प्रक्षरित ) अमृत वर्षा कर रहे है परन्तु (अबोधदुबंल:) अज्ञानसे दुबंछताको प्राप्त हुआ 
(मादृश ) मेरे समान प्राणी (अत्यन्तं पिपासितोअपि सन्‌) अत्यन्त प्यासा होनेपर भी (कियत्‌) 
कितना (पातु) पीनेके लिए (क्षमेत) समर्थ हो सकता है । 


भावाथे--हे भगवन्‌ ! आप स्वयं--किसीकी प्रेरणाके बिना ही अत्यन्त वत्सल होनेके कारण 
मुझ पामरपर अमृत वर्षा कर रहे है परन्तु में अनादि अज्ञानसे इतना दुबंल हो रहा हूँ कि पिपा- 
सातुर होनेपर भी उस अमृतको ग्रहण करनेमे समर्थ नही हो सक रहा हूँ। जिस प्रकार स्वच्छ 
जलसे भरी हुई नदी बह रही हो, परन्तु कोई अज्ञानी प्याससे पीड़ित होनेपर भी अज्ञानवद्य नदीके 
जलको ग्रहण न कर रहा हो तो इसमे नदीका अपराध नही है किन्तु उसी अज्ञानीका ,अपराध 
है । इसी प्रकार आपके उपदेशामृतकी धारा प्रवाहिल हो रही है, परन्तु मै अज्ञानवश उस धारामे 
अवगाहन नही कर पा रहा हूँ यह विषादका विषय है ॥४॥ 


चतुविशतिस्तव <१ 


अय॑ मवद्बोधसुधेकसीकरो ममाद्य मात्रा परिणामकाड्क्षिणः । 
क्रमेण सघुक्षितवोघतेजसा ममेव पेयस्य (पेयस्स-) कछो भवानषरि ॥ ५ ॥| 


अन्वधायं--हे भगवन्‌ ! (अयं) यह (भवदबोधसुर्धेकसीकर.) आपके ज्ञानामृतका एक 
कण (परिणामकाडिक्षण:) किसी अच्छे परिपाककी इच्छा करनेवाले (मम) मेरे लिए (अद्य) 
आज (मात्रा) औषधिकी मात्राके समान है। इस मात्राके द्वारा (क्रमेण) क्मसे (सघुक्षितबोध- 
तैजसा) जिसका ज्ञानरूप तेज वृद्धिको प्राप्त हुआ है ऐसे (ममेब) मेरे ही द्वारा (सकलो5पि 
भवान्‌) आप सपूर्णरूपसे (पेय) पान करने योग्य हो रहे है! 
भावाथं--जिस प्रकार कोई निर्बल मनुष्य उत्कृष्ट औषधिकी मात्राका से वनकर क्रम-क्रम 
से अपनी शक्तिको बढाता हुआ बहुत अधिक पदार्थोका सेवन करनेसे समर्थ हो जाता है उसी 
प्रकार मैं भो ससार भ्रमणरूपी रोगसे अत्यन्त निर्बंठ होकर उसकी निवृत्तिरूपी परिणामकी 
इच्छा करता था। निरन्तर मेरी इच्छा रहती थी कि इस रोगसे किसी प्रकार निवृत्त हो सक्‌। 
अन्तिम अवस्थामे मुझे आपके ज्ञानामृतकका एक कण मिल गया अर्थात्‌ श्रुतज्ञानके द्वारा मुझे 
यह बोध हो गया कि वीतराग जिनेन्द्रदेवकी शरण ग्रहण करनेसे यह भवश्नरमणरूपी रोग नष्ट 
हो सकता है। इस ज्ञानामृतक्रे एक कणने मेरे लिए वही कार्य किया जो मरणोन्मुख मनुष्यके 
लिये किसी उत्तम ओषधकी मात्रा करती है । इस मात्राके प्रभावमे मेरे ज्ञानकी सामथ्य क्रमश 
बढने लगी और भाज इस स्थितिमे हु कि आप सपूर्णरूपसे मेरे अनुभवके विषय हो रहे है-- 
आपका स्वरूप जाननेकी सामथ्यं मुझमे आ गई है ॥ ५ ॥ 
अनारतं॑ बोघरसायनं.. पिवन्‍नखण्डितान्तबेहिरक्संयमः । 
ध्रुव भविष्यामि समः स्वयं त्वया न साध्यते कि हि ग्रहीतसयमें: ॥ ६ ॥ 
अन्वयाथं--हे प्रभा ! जो (अनारत) निरन्तर (बोधरसायन) सम्पग्जानरूपी रसायनका 
(पिबन्‌) पान करता है तथा जिसका (अखण्डितान्तरबहिरजुसयम.) अन्तरज़ और बहिरज़ज संयम 
खण्डित नही हुआ है ऐसा मै (पझ्ुब) निश्चित ही (रवय) अपने आप (त्वया सम:ः) आपके समान 
(भविष्यामि) हो जाऊगा । सो ठीक ही है (हि) क्योकि (गृहीतसयमे.) सयमको धारण करनेवाले 
मनुष्योके द्वारा (कि न साध्यते) क्या नही सिद्ध कर लिया जाता ? अर्थात्‌ सभी कुछ सिद्ध कर 
लिया जाता है । 
भावाथं--जिस प्रकार उत्तम रसायनका सेवन करनेवाला और कुृपथ्य सेवनसे दूरवर्ती 
मनुष्य निश्चय ही नीरोग हो जाता है उसी प्रकार निरन्तर ज्ञानरूपी रसायतका सेवन करने- 
वाल्य तथा अन्तरज्भ और बहिरज्जु संयमकी निर्दोष साधनासे विवय कपायरूप कुपथ्यसे दुरवर्ती 
मैं निश्चित ही नीरोग हो जाऊंगा । है भगवन्‌ ! मै आपके ही समान भवश्नमणरूपी रोगसे 
निमुक्त हो जाऊगा । वास्तवमे संयमकी महिमा अद्भुत है ॥ ६॥ 
व्यतोतसंख्येष्दपि श्रक्‍त्यरक्षया स्थितस्थ से संयमलब्धिधामसु । 
सदा ग्रुणश्रेणिशिखामणिश्रितं विभो कियद्द्रमिंद पर्द तब ॥ ७ ॥ 
अन्ययार्थ--(विभो) हे भगवान्‌ ! (शक्त्यरक्षया) अपनी शक्तिकी न्‍्यूनतासे (व्यतीतसस्येषु 
सयमलब्धिधामसु) असंख्यात संयमलब्धिके स्थानोमे (स्थितस्थ में) स्थित रहनेवाले मेरे लिये 
लछ०-२१ १ 
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(सदा) सवंदा" (गुणश्रेणिशिखामणिश्षितं) गुणस्थानोंकी श्रेणीके श्रेष्ठ स्थान-श्रयोवदा गुणस्थान- 
सम्बन्धी (तव) आपका (इृद पदस्‌) यह स्थान (कियद्‌ दूरम) कितना दूर है | 

भावायथ--यह भावनापरक स्तवन है। स्तवनकर्ता आत्माकी अनन्त शक्तिकी ओर लक्ष्य 
कर रहा है कि हे भगवन्‌ ! मैं अभी अपनी शक्निकी न्यूनतासे सयमके असंख्य लब्धिस्थानोमे 
ही स्थित हूँ उनके द्वारा साध्य पदमे स्थित नही हो सका हूँ, परल्तु आपकी शरण प्राप्त होनेसे 
मुझे यह विष्वास हो गया है कि मेरे लिये मी आपका पद प्राप्त हो सकता है। अब वह मेरे 
लिये दर नही है ॥ ७ ॥ 


उपयुपर्यूजितवीयंसम्पदा विभो विभिन्दंस्तव तत्त्वमस्म्यहस्‌ । 
अलब्धविज्ञानघनस्थ योगिनो न बोधसौहित्यम्रपैति मानसम्‌ ॥ ८ || 
अन्वयार्थ--(विभो) है नाथ ! (अहम) मै (उपर्युपर्यूजितवीयंसम्पदा) ऊपर ऊपर वृद्धि 
को प्राप्त हुई शक्तिरूप सम्पदाके द्वारा (तब) आपके (तत्व) यथार्थ स्वरूपका (विभिन्दन्‌) 
विश्लेषण करनेवाला (अस्मि) हूँ, सो ठीक ही है क्योकि (अलब्धविज्ञानधनस्य) जिसे विज्ञानधन 
आत्माकी उपलब्धि नही हुई है ऐसे (योगिन.) साधुका (मानसम्‌) मन (बोधसोहित्य) ज्ञान विषयक 
तृप्तिको (न उरपति) प्राप्त नही होता हे । 
भावाथे--हे भगवन्‌ | मैं अबतक अज्ञानके कारण क्षोण शक्ति होनेसे आपके परमार्थ 
स्वरूपको नही समझ सका था, परन्तु जैसे जैसे मेरी आत्मशक्ति बढती जाती ह वेसे वेसे ही 
आपके परमार्थ स्वरूपको समझता जाता हूँ । परमार्थसे जिसने विज्ञान घन-आत्मा प्राप्त नही 
किया हैँ उसका मन ज्ञानके आश्रयसे होनेवाली तृप्तिको प्राप्त नही होता ॥ ८ ॥ 


अजस्रमभान्तविवेकधारया सुदारुणं. देव मम व्यवस्यतः । 
स्वयं जयन्त्युल्लसिताद्भुतोदयाः क्षणप्रहीणावरणा मनोश्रुवः ॥ ९ ॥ 


अन्यया्थ--(देव) हे देव (अजस्र) निरन्तर (अश्रान्तविवेकधारया) अविराम विवेककी 
धारासे (सुदारुणं) अत्यन्त कठिन (व्यवस्य१ ) उद्योग करनेवाले (मम) मेरी (मनोभुव.) मनरूपी 
भूमियोँ (स्वयं) अपने आप (क्षणप्रहीणावरणा ) जिनके आवरण क्षणभरमे नष्ट हो गये है तथा 
(उल्लसितादुभुतोदया') जिनमे आइचयंकारक अभ्युदय प्रकट हुए है ऐसी होती हुईं (जयच्ति) 
जयवन्त प्रवतंती है--उत्कृष्टताको प्राप्त होती हैं । 





१ असख्येयानि सममस्थानानि कषायनिमित्तानि भवन्ति । तत्र सर्वजधन्यानि रव्धिस्थानानि पुलाक- 
कषायकुशीलयो', तो युगपदसल्येयानि स्थानानि गच्छत , तताः पलाको व्युच्छियतें। कषायकुशील- 
स्ततो$सब्येयानीष्टस्थानानि गच्छति एकाकी । तत' कषायकुणीलर्प्रतसेबनाकुशालबकुशा युगपद- 
सख्येयानि स्थानानि गच्छन्ति, तता वकुशो व्यूच्छियते । ततोष्प्यसख्ययानि स्थानानि गत्वा कपाय- 
कुशीलो व्युब्छिद्यते । अत ऊर्ष्वमक्पायस्थानानि निर्ग्रन्य प्रतिपद्यते । सोञ््यसख्येयानि <थानानि 
गन्वा व्यूच्छियते । अत ऊध्वंमेक स्थान गत्वा नि्नन्थस्तातकों निर्वाण प्राप्नोन्येतेषा सयमलब्धि- 
रचना गृणा भवतीति” | राजवालिक १४७ । 
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भावषाथं--हे भगवन्‌ ! औपशमिक और क्षायोपशमिक सम्यर्दशंतके कालमे जो विवेक- 
धारा--मेद विज्ञानको सन्‍्तति उत्पन्न होती है बह तो अपनी-अपनी स्थिति पूर्ण होनेपर नष्ट 
ही जाती है, परन्तु अब मुझे जो क्षायिक सम्प्रग्द्शन हुआ है वह कभी नष्ट होनेवाला नहीं है, 
अतः उसके कालमे जो भेद विज्ञानकी धारा प्रकट हुई है वह निरन्तर विद्यमान रहनेवाली है । 
उस विज्ञानकी धारासे मैने निश्वयकर लिया है कि मै एक ज्ञाता द्रष्टा स्वभाववाला स्थतन्त्र 
आत्मद्रव्य हूँ, तोकर्ग, द्रव्यक्म॑ और भावकर्म मेरी आत्मासे पुृथक्‌ है। अनादि काल्‍से इनका 
मेरी आत्माके साथ सथोग अथवा भावकमंकी अपेक्षा क्षणिक तादात्म्य सम्बन्ध बन रहा है पर यह 
निश्चित है कि वह सदा रहनेवाला नही है। इस भेद विज्ञानसे मैं शरीरादि पर पदार्थोको छोड़नेके 
लिये पूर्ण कटिबद्ध हुआ हँ--धोर तप्चरणके द्वारा इस कार्यके लिये उद्यम कर रहा हूँ। तथा 
क्षपकश्नेणीमें आरूढ होकर कर्मेके सेनानी मोहकमंको जड-मूलसे नष्ट कर चुका हूँ । मोहकरमंके 
नष्ट होते ही ज्ञानावरण, दर्शनावरण और अन्तराय कर्म भी क्षणभरमे प्रक्षीणग--संदाके लिये नष्ट 
हो चुके है। इनके नष्ट होते ही मेरी मनोभूमि--मेरी आत्मामे अनन्तज्ञान, अनन्तदर्गंन, अनन्त- 
सुख ओर अनन्तवीयं ये आइचर्यकारक आत्माश्रित अतिशय प्रकट हुए है। तात्पयं यह है कि 
आपकी स्तुति करनेवाला भक्त आपके सद॒श हो जाता है। आहंत दर्शनकी ही यह विशेषता है 
कि वह भकक्‍तको भी भगवान्‌ बननेका अवसर देता है ॥९॥ 


समामृतक्षालनगाठकर्मणा कषायकालुष्यमपास्थ. तत्समम । 
ममाद्य सद्यः स्फुटबोधमण्डल्ल प्रसक्य साक्षाद्‌ भवतीश ते मद ॥ १०॥ 


अन्वयाथे-- (ईश) हे स्वामित्‌ | (सम्मरमृतक्षालनगाढ़कंणा) समताभावरूप अमृतके द्वारा 
अच्छी तरह प्रक्षालित करनेसे (कपायकालुष्यं) कषायसम्बन्धी कलृंषताको (अपास्य) नष्ट कर 
(तत्ममम्) उसके नष्ट होनेके साथ ही (मम) मेरे (अद्य) आज (सद्य ) शीत्र ही (स्फुटबोधमण्डल) 
स्पष्ट केबलज्ञानका समूह प्रकट हुआ है और उसके फलस्वरूप (प्रसह्य) बलपूर्वक (ते मह 
साक्षात्‌ भवति) आपके तेजका साक्षात्‌कार हो रहा है । 


भावषाथं--हे भगवन्‌ ! यद्यपि क्षायिक सम्यग्दर्शनके होनेसे मेरा ज्ञान सम्यग्ज्ञान हो गया 
था तथापि चारित्रमोहके उदयमे होनेवाली कषायरूप कलुषतासे वह मलिन हो रहा था--उत्तमे 
दृष्ट-अनिष्टका भाव उत्पन्न हो रहा था। परन्तु अब मै समताभावरूपी जलसे उस कलुषताकों 
बिलकुल दूर कर चुका हूँ और उसके दूर करते ही अन्‍्तमुंहुर्तके मातर मेरा वह ज्ञान केवल 
ज्ञानरूपमे परिणत हो गया है, केवलज्ञानरूप परिणत होते ही मुझे आपके तेजका अनुभव होने 
लगा है | 


स्वमात्मसात्म्यज्ञ चिदेकबृत्तितामशिश्रिय:. शोषितरागदुर्गदः । 
परे तु रागज्वरसात्म्पलालसा विशन्ति बाला विषयान्विषोषमान्‌ ॥ ११॥ 


अन्यया्थ---(आत्मसात्म्यज्ञ) है आत्मस्वभावके ज्ञाता भगवन्‌ ! (शोषितरागदुर्गद ) जिन्‍्होने 
शगरूपी दुष्ट रोगोका शोषण कर दिया है ऐसे (त्वमू्‌) आपने (चिदेकवृत्तिताघ) एक ज्ञानस्वभाव 
में लोनताको (अशिक्षिय:) प्राप्त किया है (तु) किन्तु (रागज्वरसात्म्यलालसा.) रागरूपी ज्वरके 
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साथ तादात्म्यकी इच्छा रखनेवाले (बाला.ै अज्ञानी (परे) अन्य देव (विषोपमान्‌) विषतुल्य (विष- 
यान्‌ विशल्ति) विषयोमे प्रवेश करते है। 


भावा्थ--“राग, आत्माका विकारी भाव है' ऐसी दृढ श्रद्धा कर उसे नष्ट करनेका आपने 
प्रबल पुरुषार्थ किया और उस पुरुषार्थंके फलस्वरूप उस रागरूपी दुःखदायक रोगको नष्ट कर 
आप पूर्ण वीतराग अवस्थाको प्राप्त हुए है। रागके सद्भावमे कदाचित्‌ आपका उपयोग आत्मा 
के अतिरिक्त अन्य पदार्थोमे भी जाता था पर अब रागके नष्ट हो जानेपर वह एक चेत्तन्यपुओुज 
आत्मामे ही लीन हो रहा है । यह तो आप वीतरागकी बात रही, परन्तु जो रागरूपी ज्वरके साथ 
तादात्यका अनुभव कर रहे है, जिनकी यह श्रद्धा नही हुई है कि राग आत्माका विकारी भाव 
होनेसे हेय है वे अज्ञानी हरिहरादिक देव, विषतुल्य पड्लचेन्द्रियोके विषयोमे लोन हो रहे है। 
यहां सराग और बोतराग दशाके फलका वर्णन करते हुए आचार्योने जिनेन्द्रदेवका स्तवन 
किया है ॥११॥ 


कियस्कियत्‌ संयमसीमवरत्म॑नि क्रियारतेनाप्यपराः क्रिया ध्नता । 
त्वयेदम्च्चण्डचिदेकविक्रमें: समम्तकतेत्वमपाकृत॑ हठात्‌ ॥ १२ ॥ 


अन्वया थं--(सयमसी मवत्मंनि) सयमसम्बन्धी सीमाके मार्ग मे (कियत्‌ कियत्‌) कुछ कुछ 
(क्रियारतेनाषि) शुभ क्रियाओमे रत होनेपर (अपरा क्रिया घ्तता) पापाख्रवसम्बन्धी अन्य 
क्रियाओको (ध्तता) नष्ट करनेवाले (त्वया) आपने (उच्चण्डचिदेकविक्रमे ) अत्यधिक एक 
चेतन्यमात्र आत्माके आलूम्बनसे (हठात्‌) हठपुवंक (इद समस्तकतुंत्व) इस समस्त कतृत्वभावको 
(अपाकृतभ्न) दूर किया है--नष्ट किया है । 

भावाथ--सयम धारण करनेपर यद्यपि आप चरणानुयोगमे प्रत्तिपादित सामायिक, 
स्वाष्याय, समिति आदि शुभ क्रियाओको करते थे तथापि पापवर्धक क्रियाओसे सदा विमुख रहते 
थे | और शुभ क्रियाओको करते हुए भी आपका उपयोग एक आत्मस्वरूपमे ही स्थिर होता था | 
जैसे सामायिककी क्रिया करते समय आपका उपयोग अपने ज्ञाता-द्रष्टा स्वभावमे ही स्थिर होता था। 
है भगवन्‌ ! इस आत्माश्रयी प्रवृत्तिक कारण आपने सब प्रकारका क्तुत्व छोड दिया था | 
अर्थात्‌ छठवें गुणस्थानमे प्रतिपादित शुभ क्रियाओके कदाचित्‌ कर्ता होनेपर भी आप परमार्थसे 
उनके कर्ता नही थे, क्योकि आपको प्रवृत्ति अन्य क्रियाओसे हटकर एक चेतन्यस्वरूपमे ही लीन 
रहतो थी ॥१२॥ 


अकरतृसंवेदनधाम्नि सुस्थितः प्रसह्य पीस्वा सकल चराचरम्‌ । 
त्वमेष्ट( त्वमेव ।पश्यस्यनिश निरुत्सुकः स्वधातुपोषोपचितं निजं ब॒पु! ।। १३ || 


अन्ययाथं--जों (सकल चरांचर) समस्त चर-अचर विश्वको (प्रसह्म) बलपूर्वक (पीत्वा) 
पीकर--अपने ज्ञानमे निमग्न कर (अकतुंसवेदनधाम्ति) कतुंत्वके विकल्पसे रहित ज्ञानरूप धाममे 
(सुस्थित ) अच्छी तरह स्थित है ऐसे (त्वमेव/ आप ही (स्वधातुपोषोपषचित) अनन्त शुभ सूक्ष्म 
आहारबगंणाओके द्वारा पोषणको प्राप्त हुए (निज वषपु ) अपने परमौदारिक शरीरको (अनिश्च॑) 
निरन्तर (निरुत्सुक ) उत्सुकतारहित होते हुए (पर्श्यास) देखते है 
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भाषाथ--यह जीवन्मुक्त सकल परसात्माकी स्तुति है। सकल परमात्मा केबलशानसे 
बिभूषित होते है और उनके उस केवलज्ञानमे समस्त चराचर विषव दपंणकी तरह झलकता है। 
राग-देषके नष्ट हो जानेसे जिसका कर्तुत्व भाव नष्ट हो जाता है ऐसे ज्ञानमे वे लीन होते है । 
यद्यपि उनके कबलाहार नष्ट हो जाता है तथापि लाभान्तरायका क्षय हो जानेसे भ्रत्येक समय 
आहारवर्गंणाके शुभ सूक्ष्म पुद्गल परमाणु उनके श री रके साथ सम्बन्धको प्राप्त होते रहते है जिससे 
उनका परमौदारिक शरीर देशोन कोटि वर्षतक स्थिर रहता है। उस परमौदारिक शरीरके प्रति 
उनकी रज््चमात्र भी उत्सुकता नहीं रहती है--वे उसे सदा निरुत्सुक भावसे देखते है। आयुकर्म 
का उदय उन्हे उस शरीरमे रोके हुए है, परन्तु उसके प्रति ममनाभाव नही है ॥१३॥ 


तवाहतो5त्यन्तमहिम्नि सस्थिति स्वसीमलग्नाखिलविश्वसम्पदः । 
सदा निरुच्छवासधृतास्स्वशक्तयः स्वभावसीमानमभिमा न भिन्दते ॥। १४ | 


अन्वयाथं--(अत्यन्तमहिस्नि सस्थितिस्‌ अहंत:) जो अनन्त महिमामे सम्यक प्रकारसे 
स्थितिको प्राप्त है तथा (स्वसीमलग्नाखिलविश्वसम्पद ) सस!२की समस्त सम्पदाए जिनकी स्वकीय 
सीमामे सलूग्न है ऐसे (तव) आपकी (निरुछ्वासधुता.) सघटित्तरुपसे धारण को हुई (इमा: 
स्वशक्‍्तय ) ये निजकी शक्तिया (स्वभावसीमानम्‌) स्वभावकी सीमाकों (न भिदन्ते) नहीं 
भेदती है। 


भाषा्ं--हे भगवन्‌ ! आपकी महिमा अनन्त है तथा लोककी समस्त विभूतिया आपके 
सन्निहित्त है। आपकी आत्मामे इतनी अनन्त शक्तिया विद्यमान है कि वे मानों बडी सकीर्णतासे 
रह रही हो, परन्तु फिर भी वे अपनी स्वाभाविक सीमाकों छोडती नही है--जिस शक्तिका जो 
स्वभाव है वह उसी स्वभावमे स्थिर रहती है ॥१४॥ 


तवेदमुच्चावचमीश मज्जयज्जयन्यनन्ताहुतसत्यवैभवम्‌ । 
खतत्व एवं स्कुरदात्मयन्त्रित चिदृदगमोद्गारतरक्लित महः ॥ १५ ॥ 


अन्वयार्थ-- (ईश) हे स्वामित्‌ ! जो (उच्चावचस्‌) छोटे बडे-समस्त पदार्थोकी (मज्जैयत्‌) 
अपने आपमें निमग्न कर रहा है, (अनस्तादुभुतसत्यवेभवम्‌) जिसका वेभव अनन्त, आदचर्यकारी 
और परमाथर्थभूत है, जो (स्वतत्त्व एब स्फुरतू) जो आत्मतत्त्वमे ही स्फुरायमान हू, (आात्मथन्त्रित) 
जो आत्मासे नियन्त्रित हे--आत्माके अतिरिक्त अन्य द्रव्योमे अविद्यमान है तथा (चिदुद्गमोद्गार- 
तरज्ित) जो चेतन्यानुविधायी उपयोगके प्रादुर्भावसे तरज्धित हे--लब्धि रूप न रहकर सदा उप- 
योगरूप रहता है ऐसा (इृदस) यह (तव) आपका (महः) केवलज्ञानरूप तेज (जयति) जयवन्त हैं-- 
सबसे उत्कृष्ट है। 


भावाथं--यहा भगवान्‌के केवलज्ञानरूप तेजकी महिमा कहते हुए उसका जयकार किया 
गया है । केबलज्ञान इतना विद ज्ञान है कि उममें छोटेसे छोटा और बडेसे बड़ा पदार्थ स्वयमेव 
प्रतिबिम्बित हो जाता है। उसका वेभव अन्तरहित, आश्चर्यकारी और सत्यरूप होता हूँ अर्थात्‌ 
बह होकर कभी नष्ट नही होता है। वह यद्यपि लोक-अलोकवर्ती ज्ञेगोको जाननेके कारण समस्त 
लोक-अलोकमें व्याप्त हे तथापि उसका नियन्त्रण आत्मासे ही होता हे, अथवा वह ज्ञान आत्माको 
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छोडकर अन्य द्रव्योगें नही पाया जाता है। क्षायोपशमिक ज्ञान लब्धि और उपयोगके भेदसे दो 
प्रकारका होता हें, परन्तु केवलज्ञान क्षायिक हानेसे सदा उपयोगरूप ही रहता है, इसीलिये उसे 
चेतन्यानुविधायी उपयोगसे तरज़्ित कहा गया हे ॥१५॥॥ 


स्पृशन्नपि स्वांशुभरेण भूयसा समुच्छवसद्विश्वमिदं स्वसीमनि | 
परेण सर्वत्र सदाप्यलब्वितस्वभावसीमा जिन नाभिभयसे ॥ १६ ॥ 


अन्वया्थ--(जिन) है जिनेन्द्र | यद्यपि आप (स्वसीमनि) अपनी सीमाके भीतर (समु- 
च्छवसद्‌) विद्यमान रहनेवाले (इदं विश्व) इस समस्त विष्यका (भूयसा) बहुत भारी (स्वाशुभरेण) 
स्वकीय ज्ञानरूप किरणोके समूहसे (स्पृशरन्नाप) स्पर्श कर रहे है तथापि (सदापि) सबंदा (अल- 
ड्वितस्वभावसामा) जिनकी स्वाभाविक सीमाका उलद्धन नही किया जा सकता ऐसे आप (सर्वत्र) 
सब जगह (परेण) दूसरे द्रब्यके द्वारा (नामिभूयसे) अभिभूत नही होते है। 


भावार्थ--हे जिनेन्द्र | समारके समस्त पदार्थ अपनी अपनी स्वाभाधिक सीमामे स्थिर है 
अर्थात्‌ किसी पदार्थंका द्रव्य गण पर्यास, अन्य पदार्थके द्रव्य गुण पर्यायरूप परिणमन नही करता हे । 
ऐसे पदार्थोको आप अपने ज्ञानरहूप किरणोके समूहसे जानते है अर्थात्‌ वे पदार्थ ज्ेयरूप होकर 
दर्पणमे मयूरादिके प्रतिबिम्बके समान आपके ज्ञानमे यद्यपि झलकते है तथापि आपका ज्ञान अपनी 
स्वाभाविक सीमाका कभी उलड्डन नही करता अर्थात परमाथंसे आपका ज्ञान ज्ञान हो रहता हैं 
और भेय ज्ञेग ही रहता है झलकनेमात्रसे ज्ञान जेयरूप नहीं होता है। यही कारण हूँ कि आप 
कभी भी परके द्वारा अभिभूत नही होते है ॥१६॥ 


स्वभावसीमानमनन्यवाधितां स्पृशन्ति भावा. स्वयमेव शाश्वतीमू । 
परः परम्यास्ति कृतो5पि तेन न क्रियेति शान्ता ल्वयि शुद्धबोद्धरि ॥ १७ ॥ 


अन्वयाथ--(भावा.) ससारके समस्त पदार्थ, (अनन्पवाधिता) दूसरेके द्वारा अवाधित तथा 
(शाइवती) निरन्तर स्थिर रहनेवाली (स्वभावसीमानम्) स्वभावसम्बन्धी सीमाका (स्वग्रमेव) 
अपने आप (स्पृशन्ति) स्पर्श करते है अर्थात्‌ सब पदार्थे अपने अपने स्वभावमे स्थिर रहते है (तैन) 
इसलिये (कृत  अपि परस्य पर: न अस्ति) यद्यपि ब्यवहारनयये पर पदार्थ, परका कर्ता भले ही हो 
परन्तु परमार्थसे पर, पर पदार्थंका कर्म नही है अर्थात्‌ एक पदार्थ दूसरेका कर्म नहीं है। (इति) 
इस प्रकार (शुद्धबोद्धरि) मात्र ज्ञाता रहनंवाले (त्वयि) आपमे (क्रिया) कर्तृंंवकी भावना (शान्ता) 
दान्त है अर्थात्‌ आप मात्र ज्ञाता है | 

भावा्थं--जिस पदार्थवा जो स्वभाव होता है वह दूसरेके द्वारा अवाधित और 
शझाश्वतिक--नित्य होता है! इस सिद्धान्तके अनुसार ससारके सभी पदार्थ अपने अपने स्वभावमे 
स्थिर रहते है। कोई किसीका कर्ता बनकर उसे उसके स्वभात्रसे च्युत नही कर सकता । यही 
कारण है कि अन्य द्रव्य, अन्य द्रव्यका कर्ता नहीं हे। निश्चयनयसे कतुंकमंभाव एक ही द्रन्यमे 
बनता ह दो द्रव्योमे नहीं, क्योकि व्याप्यव्यापकभाव एक हो द्रव्यमें हो सकता हे, इसलिये 


१. करोतीति कृत कतुं. तस्य इत्यथ । 
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व्यवहारनयकी अपेक्षा कोई किसीका कर्ता भले ही कहा जाय परन्तु जब परमार्थ--निश्चयसे 
विचार किया जाता हैं तब अन्य, अन्यका कर्ता नहीं होता है। यद्यपि जीत परमार्थत्र परका 
कर्ता नहीं है तथापि मोहजन्य अज्ञानभावसे वह अपनेको परका कर्ता मानता है और कतुंत्व- 
जन्य इृष्ट अनिष्ट बुद्धिका पात्र होता हुआ व्यथे ही अहकार तथा ममकार करता है, परन्तु आप 
शुद्धबोद्ा हो-मात्र ज्ञाता द्रष्टा हो अत: आपमे क्रिया स्वयमेव शान्त हो गई हूं । मोहके निकल 
जानेंसे आप कतृत्वकी भावनासे निवृत्त हो गये ॥१७॥ 


अक् विज्ञार तवेदमद्भुतर्फुटप्रकाशण॑ सततोदित॑ महः । 
न जात्वपि प्रस्खलति स्वशक्तिभिभरेण संधारितमात्मनार्मान ॥। १८ ॥ 


अन्वयार्थ---(अकतु विज्ञातृ) जो कर्ता नही है मात्र ज्ञाता है (अद्भुतस्फुटप्रकाशं) जिसका 
प्रकादा आइचर्यकारक तथा स्पष्टरूपसे प्रकट है, जो (सततोदित) निरन्तर उदित रहता है तथा 
जो (स्वशक्तिभि.) अपनो शक्तियोके द्वारा (भरेण) अत्यन्तरूपसे (आत्मना) अपने आपके द्वारा 
(आत्मनि) अपने आपमे (सधारित) धारण किया गया है ऐसा (तब) आपका (इृदग) यह (मह ) 
केवलज्ञानरूप तेज (जात्वपि) कभी भी (न प्रस्खृति) स्खलित नही होता है--नष्ट नहीं 


होता है । 


भावाथं--हे भगवन्‌ ! आपका केवलज्ञान संसारके किसी पदार्थंका कर्ता नहीं है मात्र 
विज्ञाता है--उसे विशिष्टरूपसे जानता है। उसका प्रकाश त्रिभुवनकों आइचर्यमे डालनेवाला 
हैं तथा लोकाछोकको अन्धकार रहित करनेके कारण अत्यन्त स्पष्टरूपसे प्रकट हे। केवलज्ञान 
सदा उदित रहता है, क्षायोपणमिक ज्ञानके समान बीच-बीचमे तिरोहित नहीं होता हैँ तथा वह 
केवलज्ञान अपनी णक्तियोके समूहसे अपने आपमे अपने आपके द्वारा धारण किया गया है । ऐसा 
केवलज्ञान कभी भी स्खलित नहीं होता हे अर्थात्‌ किसी पदार्थों जाननेसे विमुख नहीं 
रहता ॥१८॥ 


तवेति विस्पष्टविकाशमुल्लसद्विलीनदिक्कालूविभागमेककम्‌ । 
त्रुड(ट)र्क्रियाकारकचक्रमक्र मात्‌ स्वभावमात्र परितोडपि वल्गति ॥ १९ ॥ 


अन्वयार्थ--(विस्पष्टविकाशस्) जिसका विकाश अन्यन्त स्पष्ट है. (उल्लसद्‌) जो अत्यन्त 
सुशोभित है (विलीनदिक्कालविभागम्‌) जिसके दिशा और कालका विभाग विलीत हो चुका है 
(एकबस) जो अबे हा रहता है (त्रुटत्क्रियाकारकचक्रम) जिसमे क्रिया और कारकोका समूह टूट 
चुका है और जो (स्वभावमात्र। स्वभावमात्र है (इति) इस प्रकार ऐसा (तब) आपका कैवलज्ञान- 
रूप तेज (अक्रमात्‌) एक साथ (परितो5पि) सभी ओर (वल्गति) चलता है सब ओरके पदार्थोको 
जानता है। 


भावा्थ--यहाँ केवलज्ञानके माध्यमसे भगवान्‌का स्तवन करते हुए कहा गया है कि हे 
भगवन्‌ ! आपका केवलज्ञान अत्यन्त स्पष्ट है, सदा उलल्‍लसित रहता है, क्षायोपशमिक ज्ञानके 
समान बीच-बोचमें होनाधिक नही होता है, दिशाओ ओऔर कालोके विभागसे रहित है--वह सब 
दिशाओ और सब कालोकी बातकों जानता है, अकेला है, क्षायोपद्मिक ज्ञान तो एक साथ दो से 
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लेकर चार तक स्थित रह सकते हैं, परन्तु केवलज्ञान सदा अकेला ही रहता है, क्षायोपश्षमिक ज्ञान 
क्रिया तथा कर्ता-कर्म आदि कारकोंके चक्रमें उलझा रहता है, परन्तु केवलज्ञान, वीतराग-विज्ञान 
होनेके कारण इस चक्रसे बहिर्भूत रहता है । क्षायोपशमिक ज्ञान विभावरूप होता है, परन्तु केवल- 
ज्ञान स्वभावरूप होता हे, क्षायोपशमिक ज्ञान क्रमवर्ती होता है, परन्तु केवलज्ञान अक्रमवर्ती है-- 
एक साथ पदार्थोंको जानता है तथा क्षायोपशमिक ज्ञान अपने विषयक्षेत्रमें स्थित पदार्थको ही जानता 
है परन्तु केवलज्ञान सब ओरकी बातोकों जानता है ॥१९॥ 


प्रवतते नेंव न चातिवतते स्वभाव एबोदयते निराकुलम्‌ । 
अपेलंवोल्लासबिलास्म (स)मांसलस्वशक्तिसम्भारभृतं भवन्‍मह। || २० ॥ 


अन्वयार्थ---(अपेलवोल्लासबिलासमासलस्वशाक्तिसम्भा रभुत) अविरल उल्लास--अनन्त 
सुखके विलाससे परिपुष्ट स्वकीय शक्तियोके समूहस अथवा आत्मवायंके समूहसे धारण किया हुआ 
(भवन्मह ) आपका तेज--केवलज्ञानरूप प्रताप (नव प्रवर्तते) न प्रवृत्त होता है (च) और (न अति- 
वर्तते) तन अतिवतंन करता है, किन्तु (निराकुल यथा स्यात्तथा ) निराकुल रूपसे (स्वभाव एव) 
स्वभावमे ही (उदयते) उदित होता है--प्रकट होता है--वह आपका स्वभाव ही है । 

भावार्थ--हे भगवन्‌ | आपका जो केवलज्ञानरूप तेज है वह क्रम ऋमसे पदार्थोको न जानने- 
क॑ कारण प्रवतेन नही करता और एक साथ सबको जान लेनेसे उससे अतिरिक्त पदार्थोकों जानने- 
का विकल्प ही नही रहता । यह अकेला ही प्रकट नही होता किन्तु अनन्त सुखसे परिपुष्ट अनन्त 
शक्तियोके समूहके साथ प्रकट होता है। अथवा आत्मशक्ति--आत्मवीय॑के साथ प्रकट होता है। 
केवलदर्शन, केवलज्ञानका सहभावी है हो । इस प्रकार आपका अनन्त चतुष्टयरूप तेज स्वभाव- 
रूपमे ही उदित होता है तथा मोहका क्षय हो जानेसे वह निराकुलरूपमें उदित होता है ॥२०॥ 


भ्रतोईप भूयों भ्ियसे स्वघाममिः स्वतः प्रतृप्तोषपि पुनः प्रतृष्यसि । 
असीमदृद्धोईपि पुनर्विवद्धसे महिम्नि सीमेव न वा भवादुजश्ञाम ॥ २१ ॥। 


अन्वयार्थ--है भगवन्‌ ! आप (स्वजामसि ) आत्मतेजसे (भुतो४प सन्‌) परिपूर्ण होकर भी 
(भूत्र ) पुन (जियसे) परिपूर्ण हो रहे है, (स्वत ) स्वय (प्रतृष्तोषपि 'सन्‌ ) अत्यन्त तृप्त होकर भी 
(पुन ) फिरसे प्रतृष्यसि) अत्यन्त तृप्त हो रहे हैं और (असीमवुद्धोडपि 'सन्‌') अत्यन्त वृद्धिको 
प्राप्त होकर भी (पुन ) फिरसे (विवद्धंसे) अत्यन्त दृद्धिकी प्राप्त हो रहे है (वा) अथवा ठीक ही 
है क्योंकि (भवादशाम्‌) आप जैसे महानुभावोकी (महिम्नि) महिमामे (सीमा एब न) सीमा ही 
नही रहती । 

भावषाथं--हे भगवन्‌ | आप जिन ज्ञान दर्शन सुख वीय॑ आदि गणोसे परिपूर्ण हो 
रहे हैं उनसे आप सदासे ही १रिपूर्ण है, क्योंकि कोई गुण न नवीन उत्पन्न होता है और न विनाश- 
को प्राप्त है, परन्तु जिस प्रकार द्रव्पकी पर्याय उपजती और विनश्ञती है उसा प्रकार गुणकी भो 
पर्याय उपजती और विवशती है । एतावता आपके जो ज्ञान दर्शन आदि गुण पहले क्षापोपश मिक 
पर्यायमें थे अब उनकी क्षायिक पर्याय प्रकट हुई है। क्षायोपशमिक पर्यायमें वे गुण अल्प-रूपमें विकसित 


१ 'पेलव विरलू तनु इत्यमर त पेरूव अपेलबव अविरल इत्यर्थ । 


चतुविशातिस्तव ८९, 


थे अब क्षायिक पर्यायमें परिपूर्णरूपसे प्रकट हुए हैं। इसी अभिप्रायकों लेकर यहाँ कहा गया है कि 
आप अपने तेजसे यद्यपि परिपूर्ण थे फिर भी इस समय अधिक परिपूर्ण हो रहे हैं, स्वयं ही सुखी 
थे फिर भी इस समय अधिक सुखी हो रहे है और पहलेसे ही असीम वृद्धिसे सहित थे फिर भी 
इस समय विशेषरूपसे वृद्धिको प्राप्त हो रहे हैं। परमाथं यह है कि आपकी सहिसाकी कोई सीमा 
ही नही है, वह्‌ सबंधा सीमासे रहित है ॥२१॥ 

त्वमात्ममाहात्म्यनिराकुलोषपि सन्‍न तीए्ष्णतां मुब्चसि देव जातुचित्‌ । 

सदैव यक्तेक््ण्यमुदेति दारुणं तदेव माहात्म्यमु॒शन्ति सविद ॥२२॥ 

अम्वयार्थ--(देव) है भगवन्‌ ! (त्वम्) आप (आत्ममाहात्म्यनिराकुलः अपि सन्‌) आत्माकी 
महिमासे निराकुल होते हुए भी (जातुचित्‌) कभी (तीढषणतां) तीक्षणता अर्थात्‌ सब पदार्थोको 
जाननेकी शक्तिको (न मुड्चसि) नही छोड़ते हैं। सो ठीक ही है, क्योकि (यत्‌) जो (सदैव) सदा ही 
(दारुण) कठिन ((तैक्ष्ण्यम्‌) तीक्ष्णता (उदेति) उदित होती है--प्रकट रहती है (तदेव) उसीको 
ज्ञानी जन (सविदः) सम्यग्ज्ञानका (माहात्म्यं) माहात्म्य (उद्वन्ति) चाहते हैं या कहते है । 

भावाथं--हे भगवत्‌ | ससारी जीवका क्षायोपशमिक ज्ञान मोहसे युक्त होनेके कारण 
अकुलतासे परिपूर्ण रहता है, क्योकि मोहके उदयमे अज्ञात वस्तुको जाननेकी इच्छा रहती है और 
विस्मुत वस्तुके भूल जानेका दु ख रहता है। क्रमवर्ती होनेसे क्षायोपश्मिक ज्ञान एक साथ समस्त 
पदार्थोकों जाननेकी क्षमता नही रखता है ।इस प्रकार उसका आकुलताके साथ सदा सम्बन्ध रहता 
है। साथ ही मोहसहित अवस्थामे ज्ञान गुणका चरम विकास होता भी नही है। ज्ञान गुणमे जो 
तीक्षणता है--समस्त पदार्थोकोी एक साथ जाननेकी जो शक्ति है वह मोह रहित केवलज्ञानमे ही 
विकसित होती है, अन्य ज्ञानोमे नहीं। इस समय आपका ज्ञान गुण केवलजशानरूपमे चरम 
विकासको प्राप्त हुआ है, अत उसमे अत्यधिक ती&णता सर्वग्राहिता स्वयं प्रकट हुई है। यह सर्वे 
ग्राहिता ही केवलज्ञानकी अपूर्ब महिमा है। यतः आप इस केबलज्ञानसे युक्त है अतः निराकुल 
है ॥२२॥ 

अनारतोंतेजितशान्ततेजसि त्वयि स्वयं स्फूर्जति पृष्कलौजसि । 


समक्षसंवेदनपृतचेतसां. क्ृतस्तमःकाण्डकथेव मादुशाम्‌ ॥२३॥ 
अन्वयाथं--(अना रतोत्ते जितशान्ततेजसि ) जिनका शान्त तेज निरन्तर उत्तेजित है-- 
प्रकाशित हैं तथा ( पुष्कलौजसि ) जिनका ओज पृष्कल--परिपूर्ण है ऐसे ( त्वयि ) आपके (स्वर) 
अपने आप (स्फूर्जति सति) प्रकाशमान रहते हुए ( समक्षसवेदनपूतचेतसाम्‌) प्रत्यक्ष स्वसंवेदत- 
ज्ञानसे पवित्र चित्तवाले ( मादृशाम्र ) मुझ जैसे लोगोके ( तमःकाण्डकथा एवं ) अन्धकार-अज्ञान- 
तिमिररूप परदाकी कथा ही (कुत ) कैसे हो सकती है ? 
भावा्थ--है भगवन्‌ !' आपका तेज अत्यन्त शान्त है, आपके सान्निध्यमे जन्मविरोधी 
जीव भी अपना वेरभाव छोडकर शान्तिसे रहते हैं, आपका यह श्ान्‍्त तेज निरन्तर वृद्धिको 
प्राप्त होता रहता है। साथ ही आपका प्रताप भी लोकोत्तर है जिससे शत इन्द्र निरन्तर आपको 
वन्दना करते हैं। आपकी यह प्रभुता आपमे स्वयं प्रगट हुई है-आत्मपुरुषार्थंशे ही आप इस उत्कृष्ट 
अवस्थाको प्राप्त हुए है। अत. आपके विद्यमान रहते हुए मुझ जैसे लोगोको हृदयमे अज्ञानरूपी 
परदाकी कथा हो समाप्त हो गयी है, क्योंकि हमारा हृदय स्वसवेदन प्रत्यक्षसे पवित्र हो चुका है- 
ल०-१२ 
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आत्मानुभूतिसे समलकृत हो चुका है, उसपर अब अज्ञानरूप परदा नही पड़ सकता है। जिस 

प्रकार तेज'पुअजसे समुख्भासित सूर्यके रहते हुए अन्धकारकी सभावना नही रहती उसी प्रकार 

प्रशान्त तेजसे सुशोभित और लोकोत्तर प्रभावसे परिपूर्ण आपके विद्यमान रहते हुए अज्ञानरूप 
अन्धका रकी संभावना नहीं है । 


हटठस्फुटच्चित्कलिकोच्छलन्मदोमहिम्नि विश्वस्पृशि साम्प्रतं मम | 
अखण्डदिड्मण्डलूपिण्डितत्विषस्तमो दिगन्तेष्वपि नावतिष्ठते ॥२४॥ 


अन्ययाथथ-- ( अखण्डदिड्मण्डलपिण्डितत्विष ) जिनकी कान्ति समस्त दिशाओके समूहमे 
व्याप्त हो रही है ऐसे आपकी ( ह॒ठस्फुटल्चित्कलिकोच्छलन्महोमहिम्नि ) हठपूर्वक प्रकट होनेवालो 
चेतन्यरूप कालिकाओसे युक्त तेजजी महिमा जब ( साम्प्रत ) इस समय (विश्वस्पुशि) समस्त 
विश्वका स्पर्श कर रही है-समस्त लोकालोककों जान रही है तब (मम) मेरी आत्माकी बात तो 
दूर रही (दिगन्तेष्वपि) दिशाओके अन्तमे भी ( तम ) अन्धकार ( न अवतिष्ठते) अवस्थित नहीं 
है-शेष नही रहा है । 

भावाथं--जिसका प्रचण्ड तेज समस्त दिज्ञाओमे व्याप्त हो रहा है ऐसे सुर्यके विद्यमान 
रहते हुए जिसप्रकार दिगूदिगनतमे अन्धकार शेष नही रहता उसी प्रकार जिनके केवलज्ञानकी 
ज्योति समस्त दिशाओमे व्याप्त हो रही है ऐसे चेतन्‍्य तेजकी महिमासे सुशोभित आप विश्वदर्शी 
के विद्यमान रहते हुए न मेरी आत्मामे अज्ञानान्धकार शेष रहा है और न समस्त दिद्याओमे भी 
बाकी रहा है। तात्पयं यह है कि आपके सान्निध्यमे जिस प्रकार मेरा स्वविषयक अज्ञान दूर 
हो गया है उस्ती प्रकार पर विषयक अज्ञान भी दूर हो गया है । प्रभो ! आपके प्रतापसे मुझे 
स्वपरका यथाथ् ज्ञान हो गया है ।२४॥ 


समन्ततश्चिक्धरनिर्भगी मवान्‌ जगढ़राक॑ स्खलदेकचित्कणम्‌ । 
तवालुभूतिभबतेव योध्थवा . भवेत्तवालुग्रहबंहितोदयः ।२५॥ 


अन्वयाथं--हे भगवन्‌ ! (भवान्‌) आप (समन्तत ) सब ओरसे (चिद्धूरनिभैर ) चेतन्यके 
भारसे परिपूर्ण है और ( वराक जगत्‌) बेचारा संसार अर्थात्‌ ससारका दाक्तिहीन आ,्राणी (स्खल- 
देकचित्कणप््‌। स्खलित होनेवाले एक चेतन्यके कणसे युक्त है--अत्यन्त अज्ञानी है, अत (तव 
अनुभूति ) आपका अनुभव आपकी महिमाका आकलन (भवतेव) आपके द्वारा ही किया जा सकता 
है (अथवा) अथवा (य ) जो (तब) आपके (अनुग्नहबृहितोदय भवेत्‌) अनुग्रहसे बृहितोदय हो-- 
बढ़े हुए अभ्युदयसे सहित हो (तेन) उसके द्वारा किया जा सकता है। 

भावाथं--हे भगवन्‌ ! आप विव्वदर्शी है, स्वज्ञ है और ससारके प्राणी अत्यन्त अल्प 
क्षायोपणमिक ज्ञानके धारक है, उनमे इतनी क्षमता कहा है कि वे आपकी अनुभूति कर सकें-- 
आपके सर्वज्ञ स्वभावका अपनी बुद्धिमे अकित कर सकें, अत आपकी पूण प्रभुताका अनुभव आपके 
ही द्वारा किया जा सकता है, दूसरेके द्वारा नही। अथवा आपके अनुग्रहसे--आपकी ध्याना- 
राधनासे जिसका अभ्युदय वृद्धिको प्राप्त हुआ है जिसने स्वय सर्वज्ञ दशा प्राप्त कर ली है उसके 
द्वारा किया जा सकता है। तात्पय यह है कि हे प्रभो ! मुझ अल्पज्ञानीके द्वारा आपकी स्तुतिका 
होना संभव नही है ॥२५॥ क 
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उपजातिवत्तम्‌ 
(८) 
अनादिरक्तस्य तवायमासीत्‌ य. एवं संकीणरसः स्वभावः । 
मार्गावतारे हठमार्जितश्रीस्वया रूृतः शान्तत्सः स एवं ॥१॥ 


अन्वया्--(अनादिरक्तस्थ) अनादि कालसे रागी अवस्थाको प्राप्त हुए (तव) आपका 
(य एबं अयम्‌) जो यह (सकीर्णरस ) नानारसोसे संकीर्ण (स्वभाव ) स्वभाव (आसीत्‌) था (स एव) 
बही (मार्गावतारे 'सति”) मोक्षमा्गंम उतरनेपर त्वया) आप द्वारा (हठस) हुठपूर्वेक (आजितश्नी') 


आभ्यन्तर लक्ष्मीसे युक्त (शान्तरस' कृत ) शान्तर॒स कर दिया गया। रहे। हे ध्यान्त ( पहि: 


भावा्थं--जैन सिद्धान्त, अनादि सिद्ध ईश्वरकी सत्ताकों स्वीकृत नहीं करता है । उसकी 
मान्यता है कि जो अनादि कालसे कमंमलके द्वारा आच्छादित चला आ रहा है वही अपनी साधना- 
से कर्ममलकी दूर कर वीतराग अवस्थाको प्राप्त करता है। जब वह वीतराग बन जाता है तब 
अन्तमुंहूतके भोतर नियमसे सर्वज्ञ बन जाता है। हे भगवन्‌ ' जंब आप सराग अवस्थामे थे तब 
आपका स्वभाव श्युगार, हास्य, करुणा, रौद्र, वीर, भयानक, बीभत्स ऑर अदभुत इन आठ रसोसे 
सकीर्ण था । जब कभी कषायोमे मन्‍्दता होती थी तब कुछ समयके लिये शान्तरससे भी युक्त हो 
जाता था। परन्तु जबसे आपने मोक्षमागंमे अवतरण किया तबसे उस स्वभावकों एक शान्त रस- 
रूप कर लिया | पहलेको तरह अब यह शान्तरस क्षणस्थापी और हीन नही है, किन्तु त्रिकाल- 
स्थायी और सब ओरसे श्रीसम्पन्न है ॥१॥ 
अबाधितस्तक्षविदा विमुक्तेरेकः कपायक्षय एबं हेतुः। 
अय॑ कपायोपचयस्थ बन्धहेतोविंपयेस्ततया त्वयेष्ट: ॥२॥ 
अन्वधार्थ -- (तत््वविदा त्ववा) आप तत्त्वज्ञके द्वारा (बन्धहतो कषायोपचयस्य) बन्धर्के 
कारण कंषायसमह॒के (विपर्यस्ततया) विपरीत होनेसे (अयम्‌ एक कषायक्षय एवं) यह एक कधाय- 
का क्षय ही (विमुक्ते ) मुक्तिका (अबाधित ) निर्बाध (हेतु ) कारण (इष्ट ) स्वीकृत किया 
गया है । 


भावाथं--हे भगवन्‌ ! आप वस्तुस्वरूपके यथार्थ ज्ञाता है, अत आपने कषायक्षयकों ही 
मोक्षका कारण माना है और कषाय सचयको बन्धका कारण स्वीकृत किया है। 


णश्कः कषायानभिषेणयंस्त्व॑ नित्योपयुक्तश्चतुर ज़ञकर्षी । 
सर्वाभियोगेन सम॑ व्यवस्यन्नेकोंउप्यनेकः कलितः कपायें। ।।३॥ 


९२ लघुतत्त्वस्फोट 


अम्वयार्थ--(कषायान्‌ अभिषेणयन््‌ त्वम्‌ एक:) कषायों पर विशुद्ध परिणामरूप सेना द्वारा 
आक्रमण करते हुए आप यद्यपि एक थे तथापि (नित्योपयुक्त:) आप उनसे निरन्तर जूझते रहें, 
(चतुरज्भकर्षी) चारों ओरसे उन्हे खीचते रहे और (सर्वाभियोगेन) पूर्णशक्तिके (समं) साथ 
(्यवस्यथन्‌) उन्हें नष्ट करनेका उद्यम करते रहें अतः (एको5पि) एक होनेपर भी (कषाये:) 
कषायोने आपको (अनेकः) अनेक (कलित.) समझा । 


भावायं--जिस प्रकार चारो ओर प्रबल प्रहार करनेवाला सुभट एक होनेपर भी शत्रुओ- 
के द्वारा अनेक समझा जाता है उसी प्रकार चारो ओरसे कषाय श्षत्रुओंपर प्रह्मर करनेवाले 
आपको कषायोने समझा था कि यह एक नही, किन्तु अनेक हैं। कषायके चार भेद है--भनन्‍्तानु 
बन्धी, अप्रत्याख्यानावरण, प्रत्याख्यानावरण और संज्वलून क्रोध मान माया लोभ। इनमेसे 
मिथ्यात्वके साथ अनन्तानुबन्धीको नष्टकर आपने चतुर्थ गुणस्थानमे प्रवेश किया था। पश्चात्‌ 
अप्रत्याख्यानावरण और प्रत्याख्यानावरणको नष्टकर सयम धारण करते हुए सातवें और छठवें 
गुणस्थानमे पदापंण किया | तदनन्तर सज्वलनकी चौकडीको नष्ट करनेके लिये उसपर क्षपकश्रेणी 
ह्वारा एक साथ आक्रमण कर दिया जिससे नवम गुणस्थानमे आपने सज्वलन क्रोध, मान और 
सायाको नष्ट किया | पश्चात्‌ शेष रहें संज्वलनसम्बन्धी लोभकों दशम गुणस्थानमे नष्ट कर 
बारहवें गुणस्थानमे पदार्पण किया। आपने कषायोको नष्ट करनेके लिये जो अभियान 
किया था उसमे अपनी पूर्ण शक्ति लगा दी थी। निरन्तर उसी ओर आपका उपयोग रहता था| 
इस क्रियामे यद्यपि आप एक थे तथापि मानो कषायें समझती थी कि एक व्यक्ति इत्तनी क्षमता नही 
रख सकता, अत यह अनेक है ॥३॥ 


मुहुमंह॒ब शितचित्यहारे:... पलायितव्याघुरितैर्मिलद्विः । 
तवाप्रफम्प्योषपि दुढे! कपाये: स्वशक्तिसारस्तुलितः प्रधृष्य ।।४॥। 


अन्वयार्थ--(मुहुमुंहु', वज्चितचित्प्रहारे.) जिन्होने बार-बार चैतन्यके प्रहारको वब्च्चित 
किया है--व्यथं सिद्ध किया है, तथा जो (पलायितव्याघुटिति मिलितै) भागकर पुनः वापिस 
लौटकर मिले है--एकत्रित हुए है ऐसे (दुढे. कंषाये ) अत्यन्त बलिष्ठ कषायोने (तब) आपके 
(अप्रकम्योईषपि) कम्पत रहित--सुदृढ (स्वशक्तिसार ) स्वकीय शक्तिके सारको (प्रधृष्य) घिस 
घिस कर [तुलित') तोला है ॥४॥ 


भावाथं--हे भगवन्‌ | उपशम श्रेणिमे प्रवेशकर आपने अपने चेतन्यशस्त्रसे कषायरूपी 
दात्रुओ पर प्रहार किया तो नही, परन्तु वे अन्तमुंहतेवाद फिरसे सचेत हो गये। इस प्रकार 
कितनी ही बार वे भागे और लौटकर पुन. वापिस मिले। उन कषायोने आपकी अकम्प्य शक्तिको 
जीतनेका पुरजोर प्रयत्न किया । 


प्रतिक्षणं संस्पृशता स्ववीय रूब्ध्वान्तरं सम्यगविक्लवेन । 
त्वयाथ तेषां विद्वितः प्रहारः ग्रसह्य सर्वकेष एक एवं ॥५॥ 


अन्वया्थे--(अथ) इसके बाद (प्रतिक्षण स्ववीर्य सस्पुशता) जो प्रत्येक क्षण अपने बऊका 
स्पर्श कर रहें थे--आत्मशक्तिकी ओर जिनकी दृष्टि थी तथा जो (अविक्लवेन) अत्यन्त निर्भीक 


चतुविद्यतिस्तव श्र 


थे ऐसे (त्वया) आपने (सम्यक्‌) अच्छी तरह (अन्तरं लब्ध्बा) अवकाश पाकर (तिषां) उन कषायौ- 
के ऊपर (प्रसह्य) बलपूर्वंक (सर्वकंष')) समूल नादा करनेवाला (एक एवं प्रहार. विहित ) एक 
ही प्रहार किया । 


भावाथं--हे भगवत्‌ ! उपशमश्रेणोमे कपायरूपी गन्रुओसे पराजय प्राप्तकर आपने अपने 
अनन्त बलकी ओर ध्यान देते हुए विचार किया कि मै अनन्त बलका स्वामी होकर भी इनसे 
परास्त केसे हो गया ? ज्योही आपने अनन्त बलकी ओर लक्ष्य किया त्योही आपका सब भय दूर 
हो गया और आपने अच्छी तरह अवसर पाकर उन कषायो पर एक ही ऐसा प्रहार किया कि 
उनका समूल नाश हो गया । क्षपकश्नेणीकी महिमा हो अद्वितीय है ॥५॥ 


साक्षात्‌ कपायक्षपणक्षणेपि त्वम्॒द्नहन्‌ केवलबोधलक्ष्मीम्‌ । 
विश्वेकभोक्ता जिनपोरुषस्य प्रभावमाविष्कृतवान्‌ परेषाम्‌ ॥६।॥ 


अन्यवार्थ--(कषायक्षपणक्षणेदपि) कधायोका क्षय करते ही जिन्होंने (साक्षात्‌) प्रत्यक्षरूपसे 
(केवललशमी) केवललक्ष्मीके साथ (उद॒हन्‌) विवाह किया था--जो केवरज्ञानरूपी लक्ष्मीसे युक्त हुए 
थे तथा जो (विश्वैकभोक्ता) समस्त पदार्थोके अद्वितोय मोक्‍्ता--ज्ञाला थे ऐसे (त्वम्) आपने (परे- 
घाम्‌) अन्य लोगोंके सामने (जिनपौरुषस्थ) अरहन्तके पुरुषार्थंका (प्रभाव) प्रभाव (आविष्कृतवान्‌) 
प्रकट किया था । 

भावाथथे--सूक्ष्मससाम्पराय नामक दह्मम गुणस्थानके अन्तमे कषायोका समूल क्षय होते ही यह 
जीव क्षीणमोह तामक बारहवें गुणस्थानमे प्रवेश करता है और वहां शुक्लध्यानके द्वितीय भेदके 
प्रभावसे शेष तीन घातिया कर्मोका क्षयकर तरहवें गुणस्थानमे प्रवेश करता है। वहाँ लोकालोकाव- 
भासी केवलज्ञानरूपी छक्ष्मी उसे प्राप्त होती है। बहू नव केवल लूब्धियोका स्वामी हो जाता 
है और समस्त तस्वोका ज्ञाता होनेसे विश्वका एक--अद्वितीय भोक्‍ता कहलाने लगता है। इस 
प्रकार है भगवनत्‌ ! ससारके अन्य तापसियोके सामने आपने अरहन्तके पौरुषका प्रभाव प्रकट 
किया था- उन्हे बताया कि अरहन्तके आत्मपौरुषका यह फल है ॥६॥ 


आयुःस्थितिं स्वामव शोपभोग्यां ज्ञानेकपुझोष्प्यलुव तेमानः | 
प्रदर्शयन्‌ वत्म शिवस्य साक्षाद्विताय विश्वस्य चक्थ तीथंग्‌ ॥७॥ 
अन्ययाथ्थं--(ज्ञानेकपुओ्ज अपि सन्‌') ज्ञानके अद्वितीय पुज्ज होते हुए भी जो (अवशोप- 
भोग्या) परवश भोगनेयोग्य (स्वाप्) अपनी (आयुस्थिति) आयुकी स्थितिका (अनुवतेमानः) 
अनुवर्तन कर रहे थे--उसकी समाप्तिकी प्रतीक्षा कर रहे थे तथा (विश्वस्य) ससारके (हिताय) 
हितके लिये (शिवस्य) मोक्षका (साक्षात्‌ वत्म) साक्षात्‌ मार्ग (प्रदर्शयस) दिखला रहे थे ऐसे 
आपने (तीर्थ चकर्थ) धर्मतीर्थंको प्रवृत्त किया था । 
भावार्थ-तेरहवें गुणस्थानमे अरहन्त भगवान्‌ यद्यपि ज्ञानके पुज्ज हो जाते है और 
जीवन्मुक्त कहलाने लगते है तथापि आयु कमंकी स्थित्िके पूर्ण होनेको प्रतीक्षा करते हैं। ससारमे 
रहना यद्यपि उन्हे इष्ट नहीं है तथापि आयुकर्मकी पराधीनतासे उन्हे रहना पड़ता है। तेरहवेँ 
गुणस्थानका काल एक अन्‍्तमुंहतंसे लेकर देशोन पूर्वकोटि वर्षप्रमाण है उतने समय तक उन्हें 
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परवद् होकर इसी मनुष्य पर्यायमें रहना पडता है। इस समय वें संसारस्थ जीवोके हितके लिये 
मोक्षका साक्षात्‌ माग--मेदाभेद रत्नत्रय दिखलाते हुए धर्मंती्थंकी प्रवृत्ति करते हैं। इसी कारण 
तीर्थकर कहलाते है ॥७॥ 
तीर्थाद्भवन्तः किल तद्‌ भवदृभ्थो मिथो ह्थेषामिति हेतुभावः । 
अनादिसन्तानकृतावतारश्चकास्ति बीजाइकुरवत्किलायम्‌ ॥८॥ 
अन्वयार्थे--- (किल) नि३चयसे (भवन्त ) आप (तीर्थात्‌) तीर्थसें और (तत्‌) वह तीथथ॑ 
(भवद्भथ ) आपसे उत्पन्न होता है। (इसी) इस प्रकार (दृथेषा) दोनोका (मिथ ) परस्परमे (हेतु- 
भाव ) कारणका्यं-भाव है और (किल) वास्तवमे (अयम्‌) यह (बीजाइकुरवत्‌) बीज और अकुरके 
समान /अनादिसन्तानक्ृतावतार ) अनादि सन्लतिसे अवत्तरण करता हुआ (चकास्ति) सुशोभित 
हो रहा है । 
भावाथं--तरति ससारसागर भव्यों येन तत्तीर्थ/ जिसके द्वारा भव्य जीव ससार सागरकों 
पार कर लछ उसे तीथं कहते है। यह तीर्थ भेदाभेद रत्नत्रयरूप है, क्योंकि उसीके द्वारा भव्य जीव 
ससार सागरस पार होते है। इस भेदामेद रत्नत्रयरूप तीथंके प्रभावसे ही यह जीव तीर्थंकर 
बनता है ओर तीर्थकर्से ही तीर्थकी प्रवृत्ति होती हे इस प्रकार दोनोम बोज और अंकुरके समान 
अनादिकालसे परस्पर कार्य-कारणभाव चला आ रहा है ॥८॥ 
समस्तमन्तः स्पृशतापि विश्वं वक्‍तुं समस्त वचसामशकक्‍्तेः । 
प्रत्यक्षद्रष्ट्राए।खिल भाव पुश्ना दनन्त भागों गदितस्त्वयेंकः ॥९।। 
अन्वयाथ्थ-- (समरत विश्व अन्तः स्पृशतापि) जो समस्त विश्वका अन्तरात्माम स्पर्ण कर 
रहे है अर्थात्‌ जिनकी अन्तरात्मामे समस्त विश्व प्रतिभासित हो रहा है और जो (प्रत्यक्षद्रष्ट्रा) 
समस्त विव्वको प्रत्यक्ष देखनेताले हैं ऐसे हानेपर भी (त्वया) आपके द्वारा (समस्ल विश्व बक्‍्तु 
वचसामराक्‍त ) समरत विश्वकों कहनेके लिये वचनोकी शक्ति न होनेके कारण (अखिलभावपुञ्जातू) 
समस्त पदार्थोकि समूहमेस (एक अनन्तभाग ) एक अनन्तवा भाग (गदित ) कहा गया है । 
भावाथ--ससा रमे पदार्थ अनन्त है, परन्पु शब्द संख्यात ही है। केवलज्ञानमे अनन्त 
पदार्थ प्रतिभासित तो होते है, परन्तु शब्दोकी सख्या सीमित होनेसे वे शब्दोके द्वारा कहे नहीं 
जा सकते । यही कारण है कि ह भगवन्‌ | आप समस्त पदार्थेक प्रत्यक्ष द्रष्टा होकर भी शब्दोकी 
अशक्तिके कारण वे कहे नहीं जा सकते, इसलिये आपने समस्त पदार्थोका अनन्तबा भाग ही 
कहा है ॥९॥। 
5 + पे ५ चर 
भिन्दंस्तमो5ना दिदृढप्ररूढ महाद्भ्रुतस्तम्भिततुड्ड चित्त । 
तब वकक्‍षत्रादबधारितोष्य सुरासुर हर्था त्मकवस्तुवादः ।।१०॥ 
अन्यया्थ--(महादभतस्तम्भिततु ज्भचित्ते ) महान्‌ आश्चर्यकारक अतिशयोसे जिनके उन्नत 
चित्त चकित हो गये है ऐसे (सुरासुरे ) देव और दानवोने (अनादिदृढप्ररूढ) अनादि कालसे 
मजबूत जमे हुए (तमो भिन्दन्‌) अज्ञानान्धकारकों नष्ट करनेवाला (अयथ) यह (दृथात्मकवस्तुवाद:) 
विधि-निषेधात्मक वस्तुवाद--पदार्थके अस्ति-वास्ति धर्मको निरूपण करनेवाला स्याद्वाद (त्तवेष) 
आपके ही (वक्‍त्रात्‌) मुखसे (अवधारित ) निश्चित किया है। 
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भावा्थ--संसा रका प्रत्येक पदार्थ विधि और निषेध इन दो धर्मोसे सहित है इसीलिये 
उसमे नित्य अनित्य, एक अनेक, अस्ति नास्ति, भेद अभेद, तत्‌ अतत्‌ आदि अनेक धर्मोंका समा 
वेश हैं। इन परस्पर विरोधो धर्मोका समावेद् स्थाद्गादसे ही होता है। यह स्याद्वाद, इस जीवके 
अनादिकालसे जमे हुए अज्ञानतिमिरकों नष्ट कर देता है। है भगवन्‌ ! इस स्थाह्वादका उपदेश 
आपके ही मुखारबिन्दसे हुआ है । और मनुष्योकी तो बात ही क्या है देव दानवोंने भी उसे निर्णीति 
कर ह्ृदयमे धारण किया है ॥१०॥ 


वाग्बिप्रुपस्ते क्ृतचित्रमार्गाः प्रस्येकतीथग्रतिपत्तिकत्रीः । 
श्रुत्वापि कैरिचत्‌ समुदायबोधशुद्धाशयेरेव घ्तस्तदर्थः ॥११॥ 
अन्वयाथं--(कृतचित्रमार्गा) नाना 'त्तयोकी अपेक्षा जिन्होंने वस्तुनिरुपणकी विविध 
पद्धतियोको प्रकट किया है और जो (प्रत्येकतीथंप्रतिपत्तिकर्त्री ) प्रत्येक तोथं--एक एक धर्मका 
ज्ञान करानेवाली है ऐसी (ते) आपको (वाग्विध्रष ) वाणीरूप बूदों--अशोकों (श्रुत्वापि) सुनकर 
भी सब लोग उसके अर्थकों धारण नही कर पाते, किन्तु (समुदायबोधशुद्धाणये ) परस्पर विरोधी 
धमंसमूहके ज्ञानसे जिनका आशय शुद्ध हो गया है ऐसे (कैश्चिद एवं) कुछ लोगोके हारा ही 
(तदर्थ ) उसका अर्थ (धुत ) धारण किया गया है। 
भावार्थ--ऊपर कहा गया था कि हे भगवन्‌ ! आपने जितने पदार्थोकों जाना है उनका 
अनन्तवा भाग ही शब्दोके द्वारा कहा जाता है, क्योकि शब्दोमे समस्त पदार्थोक कहनेकी सामथ्थ्य 
नही है। यहाँ यह कहा जा रहा है, कि हे भगवन्‌ | आपने जितना कुछ कहा था उसकी धारणा 
सब लोग नही कर सके, किन्तु परस्पर विरोधी धर्मसमूहके ज्ञानसे जिनका हृदय शुद्ध है--एकान्त- 
वादके विषसे दूषित नह। है ऐसे कुछ ही छोग उमे ग्रहण कर सके है ॥११।। 
विपक्षसापेक्षतयेंव शब्दाः स्पृशन्ति ते वस्तु विरुद्ध पर्म । 
तदेकदेशेईपि विशीणणसाग स्याद्वादस्ुद्राविकला: स्खलन्ति ॥१२॥ 
अन्चयार्थ-- (विपक्षसापेक्षतया) विरोधी घर्मसे सापेक्ष होनेके कारण ही (ते शब्दा ) आपके 
शब्द ( विरुद्धधमं) विरुद्ध ध्मसि युक्त (वस्तु) वस्तुका (स्पृशन्ति) स्पर्श करते हे, क्योंकि (स्याद्वाद- 
मुद्राविकला ) स्याद्वादकी मुद्रासे रहित (शब्दा ) शब्द (तदेकदेशेंउपि) वस्तुक एक दशमे ही 
(बिर्गाणंसारा. 'सन्‍्त ” शक्तिके विखर जानेसे (स्खलन्ति) स्खलित हो जाते है। 


भावार्थ--है भगवत्‌! ससारके प्रत्येक पदार्थ परस्परविरोधी सत्‌ असत्‌, तत्‌ अतत्‌ आदि धर्मो 
से युक्त है। उन्हे वे ही शब्द कह सकते है जो कि परस्पर विराधी धर्मस सापेक्ष होते है अर्थात्‌ 
द्रव्याधिकनयकी अपेक्षा बस्तुके सत्‌ और पर्यायाथ+नगकी अपेक्षा असतु कहते है। बह विशेषता 
आपके ही शब्दोंमे है, क्योकि वे ही स्थाद्वाद मुद्रासे चिह्नित है । इसके विपरीत जो एकान्तवादसे 
दूषित है वे वस्तुक एक देशका निरूपण करनेमे ही अपनी सारी शक्ति समाप्त कर देते है, अत 
वस्तुके द्वितीय देश--अन्य धमंकी कहनेके लिये स्खलित हो जाते है--समर्थ नही हो पाते है ॥१२॥ 


हय॑ सदित्युक्तिरपेक्षत सद्व्यावृत्तिसीमन्तितसस्पवृत्तीः | 
जगत्समक्षां सहसेव जहुः स्वभावसीमानमथान्यथार्था: ॥१३॥ 
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अन्वयाथं--( सत्‌' इति इय॑ उक्ति:) 'सत्‌” इस प्रकारका जो यह कथन है वह (सद्व्या- 
वृत्तिसीमन्तितसत्प्रवृत्ती ) असतूसे युक्त सतृप्रवृत्तियोंकी (अपेक्षते) अपेक्षा रखता है अर्थात्‌ किसी 
पदार्थंको सतुरूप कहना उसके असत्रूप कहनेकी अपेक्षा रखता है। (अथ) यदि (अन्यथा) इसके 
विपरीत माना जावे तो (आर्था.) संसारके पदार्थ (जगत्समक्षा) समस्त संसार जिसका प्रत्यक्ष अनुभव 
कर रहा है ऐसी (स्वभावसीमानम) अपने स्वभावकी सीमाको (सहसेव) शीक्र ही (जह्न,.) 
छोड़ दें । 

भावार्श--'पदार्थं सत्‌ है” यह कथन पदार्थ असत्‌ है” इस विरोधी कथनकी अपेक्षा रखता 
है अर्थात्‌ एक हो पदार्थ स्वचतुष्टयकी अपेक्षा सत्रूप है और पर चतुष्टयकी अपेक्षा असत्रूप 
है। ससारके पदार्थोंका ऐसा ही स्वभाव जगतके प्रत्यक्ष हो रहा है--सबके अनुभवमे आ रहा है। 
यदि इसके विपरीत पदार्थों सत्‌ अथवा असतमेंसे एकरूप हो माना जाबे तो सब पदार्थ अपने 
स्वभावकी सीमाको छोड देंगे ओर स्वभावसीमाके छुटनेसे स्वभाववान्‌ पदार्थथा नाश भी स्वय 
सिद्ध हो जावेगा ॥१३॥ 


सब सदित्येक्यमुदाहरन्ती क्ृत्वापि सद्‌ भेदमसंदरन्ती । 
न सत्तया पीयत एवं विश्व पीयेत सत्तेव यदीश तेन ॥॥१४॥ 


अन्वयार्थ--(सर्व॑ सद) 'समस्त पदार्थ सत्रूप है' इस प्रकार सबको (सत्‌ कृत्वापि) सत्रूप 
करके भी (ऐक्य उदाहरन्ती) एकत्वका निरूपण करनेवाली उक्ति (भेद असहरन्ती) भेदका निराकरण 
नही करतो है । अर्थात्‌ जो उक्ति 'सत्‌ है” इस प्रकार कह कर समस्त पदार्थमि एकता स्थापित 
करती है, वह भेदका निराकरण नही करती है। किसी अपेक्षा भेदको भी स्वीकृत करती है। (यत्‌) 
क्योकि (ईश) है स्वामिन्‌ ! (विश्व नेव पीयते) समस्त विश्व नही पिया जाता, किन्तु (तेन) विश्व 
के द्वारा (सत्तेव) सत्ता ही (पीयेत) पियी जाती है। 

भावार्थ--सत्ता गुण है और विश्व गुणी है। सत्ता एक गुणरूप है, परन्तु विश्व अनेक गुणों 
का समूह है, अत. जब सत्ता गुणकी अपेक्षा विचार किया जाता है तब एकरूपताका अनुभव होता 
है, परन्तु जब विश्वकी अपेक्षा बिचार होता है तब अनेक रूपतताका बोध होता है। तात्पर्य यह है 
कि एकत्व और अनेकत्व--दोनो ही परस्पर सापेक्ष है ॥१४॥ 

सत्पत्ययः सस्पृश्नतीश विश्वं तथापि तत्रेकतमः स आत्मा । 
असन्‌ स सन्नन्यतयामिधत्ते देतस्य नित्यप्रविजुम्मितत्वम्‌ |१५॥ 

अन्वयार्थ--(ईश ) हे भगवन्‌ ! (सत्प्रयय ) 'यह सत्‌ है! इस प्रकारका प्रत्यय यद्यपि (विश्व) 
विश्वका (संस्पुशति) सम्यक्‌ प्रकारसे स्पर्ण करता है--उसका बोध कराता है (तथापि) तो भी 
(तत्र) उस विश्वमे (स आत्मा) वह आत्मा (एकनम ) एक ही है अर्थात्‌ आत्मा समस्त विश्वका 
एक अदा ही है । इस प्रकार (असन्‌) असद्रूप और (सन्‌) सद्रप बह आत्मा (अन्यतया) अन्यरूपताके 
कारण (द्व॑ंतस्प) हेतके (नित्मविजृम्भितत्वं) नित्यविस्तारको (अभिधत्ते) कहता है। 

भावाथं--सत्सामान्यकी अपेक्षा यद्यपि विश्वको एक कहा जाता है, तथापि जो विश्व है 
वही आत्मा नही कहा जा सकता, क्‍योंकि लोक अलोकके समुदायरूप विश्वमे आत्मा एक अश 
रूप ही है अर्थात्‌ आत्मा है पर वह विश्व नही है । यदि आत्माको ही विश्व मान लिया जाता है 
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तो उसमे रहनेवाले पुदूगल धर्म अधर्म आकाश और कालका अभाव सिद्ध होता है जो कि प्रत्यक्ष 
विरुद्ध होनेके कारण ग्राह्मय नही हो सकता । फलस्परूप आत्मा स्वरूपकी अपेक्षा 'सत्‌'--सदृरूप 
है और विश्वकी अपेक्षा 'असत्‌' असदरूप है। इस प्रकार सत्‌ और असत्‌ इन दो विरोधी धम्मोसि 
युक्त होनेके कारण आत्मा, यह सूचित करता है कि विश्वमे एकरूपता ही नहीं है साथमे अनेक- 
रूपता भी है ॥१५॥ 
पिवन्नपि व्याप्य हठेन विश्व स्खलन्‌ किलाय॑ स्वपरात्मसीम्नि । 
विश्वस्य नानात्वमनादिसिद्धं कथं ऋषि शानघनः प्रमाष्टि ॥१६॥ 
अन्वयाथ--(किल) निरचयसे (ह॒ठेन) हठपूर्वक (विश्व॑ पिवन्‍नपि) समस्त विद्वको जानता 
हुआ भी (स्वपरात्मसीम्नि) निज और परकी सीमामे (स्खलन) स्खलित विभकत होनेवाला (अ्य॑) 
यह (ज्ञानधन”) ज्ञानसे परिपूर्ण आत्मा (विश्वस्य) विश्वके (अनादिसिद्ध) अनादिसिद्ध (नानात्व) 
नानापनको (कथं) किस प्रकार (प्रमाष्टि) साफ कर सकता है--नष्ट कर सकता हैं । 
भावा्थ--जश्ञानधन आत्मा, अपनी स्वच्छतासे जिस विश्वको जानता है वह उसके लिये 
पर ज्ञेय है । स्वपरावभासी ज्ञानसे युक्त होनेके कारण आत्मा जिस प्रकार परज्ञयरूप विश्वको 
जानता है उसी प्रकार परसे भिन्‍न स्वको भी जानता है। इस तरह आत्मा विश्वको स्व और 
परके मेदसे नानारूप सिद्ध करता है। विश्वकी यह नानारूपता आज ही हो गई हो सो बात नही 
है, किन्तु अनादिसे सिद्ध है। तात्पय यह है कि एक और अनेक ये दो विरोधी धर्म परस्परकी 
सापेक्षतासे ही सिद्ध होते है, निरपेक्षतासे नही ॥१६॥ 
सब विदित्वेक्यमपि प्रमाष्ठ न चेतनाचेतनतां क्षमेत । 


न संस्कृतस्थापि चिताजडस्य चित्त्वं प्रतीयेत कथश्वनापि ॥१७ 
अन्वयाथं--(सर्वम्‌ ऐक्य विदित्वापि) सबको एकरूप जानकर भी (चेतनाचेतनता) चेतन 
तथा अचेतनख्पत्ताको (प्रमाष्ट) नष्ट करनेके लिये कोई (न क्षमेत) समर्थ नहीं हो सकता है, 
क्योकि (सस्कृतस्यापि) अच्छी तरह सस्कार--साज सजावट किये जाने पर भी (चिताजडस्य) 
चितापर पड़े हुए अचेतन शवमे (कथंचन) किसी भी प्रकार (चित्त्व॑) चेतन्य (न प्रतीयेत) प्रतीतिमे 
नही आ सकता । 
भावषाथं--माना कि एकत्वधमं सबको विषय करता है पर इतने मात्रसे संसारमे जो चेतन 
ओर अचेतनकी नानारूपता चली आ रही है वह क्या नष्ट हो जावेगी ” यदि ससारके सब 
पदार्थ, ऐक्यके विषय होनेमात्रसे चेतन हो जाते है तो चिंतापर पड़े हुए सुसस्क्ृत शवमे चैतन्य 
सिद्ध किया जाना चाहिये । तात्पयं यह है कि यद्यपि सामान्‍्यरूपसे सब पदार्थोकों एकरूप कहा 
जाता है तथापि उनमे चेतन और अचेतनके भेदसे अनेकरूपता भी रहती है। एक और अनेक ये 
दोनो विरुद्ध धर्म परस्पर सापेक्ष ही हैं, निरपेक्ष नहीं ॥१७॥ 
प्रत्यक्षमृत्तिप्ठति निष्टुरेयं स्पाद्वादसुद्रा इटठकारतस्ते । 


अनेकशः शब्दपथोपनीतं संस्कृत्य विश्व॑ सममस्खलन्ती ॥|१८॥ 
अन्ययार्थ--जो (अनेकशः) अनेको बार (बिश्वं) विश्वको (शब्दपथोपनीतं संस्कृत्य) अच्छी 
तरह छब्द मार्गका विषय बनाकर (समस्‌) एक साथ कथन करनेमे (अस्खलन्ती) नही चुकती है 
ल०-१३ 
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ऐसी (ते) आपकी (इयम) यह (निष्ठुरा) कठोर (स्याद्वादमुद्रा) स्याद्वादरूप मुद्रा (हठकारत:) 
हठपूर्वक (प्रत्यक्ष) सामने (उत्तिष्ठति) उठकर खडी होती है। 
भावा् --हे भगवन्‌ | आपकी स्थाद्वादमुद्रा यद्यपि कठोर है तथापि प्रत्येक विचारकके 

सामने वह आकर खड़ी होती है और प्रत्येक विचारक उसे नतमस्तक होकर स्वीकृत करता है। 
ससारके समस्त पदार्थ परस्पर विरोधी दो धर्मोसे युक्त है, इनमेसे निरपेक्ष होकर एक धम्मंको 
ग्रहण करनेसे दूसरे धर्मका अभाव सिद्ध होता है। परन्तु जो धर्म उस पदार्थमें विद्यमान है उसका 
अभाव केसे स्वीकृत किया जा सकता है ”? ऊपर एकरूपता और अनेकरूपताके कई दष्टान्त 
देकर पदार्थमे दोनो विरोधी धर्मोको सिद्ध किया गया है। स्याद्वादकी पद्धति सापेक्षबादके सिद्धान्त 
से एक ही पदार्थमे उन विरोधी धर्मोको सिद्ध करती चलती है, इस दिशामे वह कही स्खलित 
नही होती है ।॥१८॥ 

अवस्थितिः सा तब देव दुष्टेविरुद्धधर्मेष्चनवस्थितिरयाँ । 

स्खलन्ति यद्यत्र गिरः स्खलन्तु जात॑ हि तावन्मद्दन्तरालम्‌ ॥१९॥। 


अन्वया्थ-- देव) हे प्रभो ! (विरुद्धधमेंघु) विरुद्ध धर्मोमे (या) जो (अनवस्थिति ) एकके 
होकर नही रहना है (सा) वह (तब) आपकी (दृष्टे ) 2 (अवस्थिति ) स्थिरता है--आपके 
सिद्धान्तकी स्थिरता है (यदि अन्न) यदि इस विषयमे (गिर: स्खलन्ति) वचन स्खलित होते है तो 
(स्खलन्तु) स्खलित हों, (है) क्योकि दोनो--आप तथा अन्यकी दृष्टिमे (महान अन्तराल) बहुत 
भारी अन्तर--भेद (तावत्‌) सम्पूर्णरूपसे (जात्त) सिद्ध हो गया । 

भावाथं--हे भगवन्‌ ! वस्तुमे रहनेवाले नित्य अनित्य, एक अनेक आदि विरोधी धर्मोमेसे 
एक पर स्थिर हो जाना--एकान्तरूपसे एक ही धर्ंको स्वीकृत करना और दूसरे धमंका निषेध 
करना यह आपको इष्ट नही है, क्योकि विवक्षावश आप दोनों धर्मोको स्वीकृत करते है । यही 
आपके स्याद्वाद सिद्धान्तकी विशेषता है। एक ही वस्तुमे दो विरोधी धर्मोको कहनेके लिये यदि 
शब्दोकी सामथ्य॑ नही है तो न रहे पर इतने मात्रसे वस्तुका वस्तुत्व नष्ट नही हो सकता, क्योकि 
वस्तु अवक्तव्य भी है। तात्पयं यह है कि आपके स्याह्माद और अन्य लोगोके एकान्तवादमे महान 
अन्तर है ॥१९॥। 


गिरां बलाधानविधानद्देतोः स्याह्ादसुद्रामसुजस्त्वमेव । 
तदड्लितास्ते तदतत्स्वभाव॑ बदन्ति वस्तु स्वयमस्खलन्त: ॥॥२०॥॥ 
अन्वयार्थ--हें भगवन्‌ ! (गिरा बलाधानविधानहेतो ) शब्दोमे दृढ़ता स्थापित करनेके 
लिये (त्वमेव) आपने ही (स्थाद्वादमुद्राम) स्याद्वादमुद्राको (असृज.) रचा है--इस सिद्धान्तका 
आविर्भाव किया है। इसलिये (तदड्विता.) उस स्याद्वादमुद्रासे चिह्नित (ते) वे शब्द (अस्खलन्तः) 
स्खलित न होते हुए (स्वयं) अपने आप (बस्तु) वस्तुको (तदतत्स्वभाव) तत्‌ अतत्‌ स्वभावसे युक्त 
(विदन्ति) कहते हैं । 
हें भगवन्‌ ! हुण्डावसपिणीके दोषसे इस समय जो अनेक दर्शन--मत-मतान्तर प्रचलित है 
उनमे स्याद्वाद सिद्धान्तको आपने हो आविष्कृत किया है। स्याद्राद सिद्धान्तको स्वीकृत कर वक्‍ताके 
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जो वचन निकलते हैं वे अत्यन्त सबूू--युक्तियुक्त होते है तथा अजेय रहते है। उस स्पाद्वाद- 
सिद्धान्तसे युक्त वचन ही वस्तुको तत्‌ अतत्‌, विधि निर्षधरूप निरूपित करते है ॥२०॥ 


परात्मनोस्तुल्यमनादिदुःखप्रबन्धनि भेंदफलप्रयास: | 
आयासयश्नप्यपरान परेषामुपासनीय स्त्वमिहेक आसीः ॥२१॥ 


अन्वया्थ--(तुल्यम) समानरूपसे (परात्मनो:) निज और परके (अनादिदु:खप्रबन्धनिर्भेद- 
फलप्रयास:) अनादिकालीन दुखकी सन्‍्ततिका भेदन करना ही जिनके प्रयासका फल था ऐसे 
(एक. त्वघ्ू) एक आप ही (इह) जगत्‌मे (अपरानु) अन्य दार्शनिकोंको (आयासयन्‌ अपि) आयास- 

ु खेद युक्त करते हुए भी (परेषा) दूसरोंके (उपासनीय:) उपासना करनेके योग्य (आसी”) रहे है । 

भावार्थ--हे भगवत्‌ ! आपका जितना भी प्रयास रहा है वह समानख्यसे स्वपरके दु.खको 
दूर करनेके लिये रहा है। आपका निरन्तर यही अभिप्राय रहा है कि संसारके भीतर लोग 
अज्ञानान्धकारसे आच्छादित होकर दुःखनिवृत्तिके मार्गकी नहीं पा रहे है मै इन्हे किस प्रकार 
मार्गदर्शन करूँ । इसी अभिप्रायसे प्रेरित हो आपने अपायबिचय नामक धर्मंध्यानमे लीन हो 
तीरथंकर प्रकृतिका बन्ध किया था और उसीके उदय कालमे आपने दिव्यध्वनिके द्वारा अज्ञानी 
जनोको दुःखनिवृत्ति--दुःखसे दूर होनेका मार्ग बतलाया है.। इस प्रयासमे आपको अन्य एकान्त- 
वादियोकी मान्यताका निरसन करना पड़ता है ओर इससे उन्हे दुख भी हो सकता है, परल्तु 
आपका अभिप्राय उन्हे सन्‍्मार्ग दिखानेका ही रहा है। आप समानरूप स्वपरका दुःख दूर करनेके 
लिये सदा प्रयत्नशील रहें है। इस कारण एक आपही ऐसे व्यक्ति है जो दूसरोंके द्वारा उपास- 
नीय है ॥२१॥ 


व्यापारयद्‌ दुःखविनोदनाथंमारोपय द्‌ दुःखभर प्रसझ्य। 
परेरधृष्यं॑ जिन शासन ते दुःखस्य मूलान्यपि कृन्ततीह ॥|२२॥ 


अन्वयार्थ-- (जिन) हे जिनेन्द्र ' जो (दुःखविनोदनार्थ) दु.खको दूर करनेके लिये (ब्यापार- 
यत्‌) चेष्टा करता है और (प्रसह्य) हठपूर्वक (दु खभर) दु खके भारकों (आरोपयत्‌) प्राप्त कराता 
है अर्थात्‌ तपश्चरणादि कष्ट सहन करनेका उपदेश देता है ऐसा (परे अधुष्यं) दूसरोके दारा 
(अधघृष्यं) अधरषणीय--अजेय (ते) आपका (शासन) शासन--धर्म (इह) इस जगत्‌मे (दु खस्य) 
दुःखके (मूलानि अपि) मूल कारणोको भी अथवा जडोंको भी (कृन्तत्ति) छेंदता है--नष्ट 
करता है । 


भावाये --हे भगवन्‌ ! आपके शासतमें तपश्चरण तथा परीषह सहन करने आदिका उप- 
देश दिया गया है और इस सबके करनेसे तत्काल दुःखका अनुभव भो देखनेमे आता है, परन्तु 
परमार्थस आपका शासन दुख दूर करनेके लिये ही निरन्तर प्रयत्न करता है, वह ससारके 
क्षणिक सुखोसे दूरकर जीवोको स्थायी आत्मसुख प्राप्त करनेका उपदेश देता है। दार्शनिक दृष्टिसे 
भी आपका शासन. दुसरे दर्शनकारोके द्वारा अधर्षणीय है--अखण्डनीय है । इस प्रकार आपका 
शासन दु.खकी जड़ोपर प्रहार करता है । दुखकी जड़ें मिथ्यादर्शन मिथ्याज्ञान और मिथ्याचारित्र 
है। आपके दर्शनमे सवंप्रथम इन्हे ही नष्ट करनेका उपदेज्ञ दिया गया है ॥२२॥ 


१ बह लघुतत्वस्फोट 


समाम्रतस्वादविदां पुनीनामुद्च न्महादुःखभरो४पि सोरूयम्‌ । 
पयोरसज्ञस्थ यथा बृषारेह ठाग्नितप्त॑ पिबतः पयोज्च्र ॥२३॥ 
अन्वयार्थ--(उद्यन) प्रकट होता हुआ (महादुखभरो5पि) बहुत भारी दुःखका समूह भी 
(समामृतस्थादविदा) समतारूप अमृतके स्वादकों जाननेवाले (मुनीना) मुनियोके लिये (सौख्यम्र) 
सुखरूप होता है। (यथा) जिस प्रकार (अन्न) इस लोकमे (हृठाग्नितप्त) हृठपूर्वक अग्निसे संतप्त 
(पय ) दूधकों (पिवतः) पीनेवाले (पयोरसज्ञस्य) दूधके रसके ज्ञाता (वृषारेः) मार्जारकों महादुःखका 
भार भी सुखरूप मालूम होता है। 
भावार्थ--जिस प्रकार इस जगतमे दुग्धरसके ज्ञाता बिलावको अग्निसे संतप्त दूधको पीते 
समय उष्णताजनित दु-ख होता है, परन्तु वह दुग्धरसके स्वादके सामने उस दु'खको नगण्य सम- 
झता है। इसी प्रकार बाह्य तपश्चरण करते हुए मुनियोको जो शारीरिक कष्ट होता है उसे वे 
समतासुधाके स्वादके सामने नगण्य समझते है ॥२३॥ 


अमन्दसवेदनसान्द्रमूर्ति: समग्रवीर्यातिशयोपपन्नः । 
निःशेषिताशेषकलइ पहुः कोउन्यो भवेदाप्ततरो भवत्तः ॥२४॥ 
अन्ययार्थ--(अमन्दसवेदनसान्द्रमू लि). जिनकी मूति--आत्मा विशाल केवलज्ञानस सघन- 
परिपूर्ण है, जो (समग्रवीर्यातिशयोपपन्‍न ) सम्पूर्ण वीके अतिशयसे सहित है तथा जिन्होंने 
(नि शेषिताशेषकलडूपडू:) समस्त कलड्धुरूपी कदमको नष्ट कर दिया है ऐसा (भवत्त ) आपसे 
(अन्य') भिन्‍न-दूसरा (आप्ततर ) श्रेष्ठ आप्त (को भवेत्‌) कौन हो सकता है ? 
भावाथं--हे भगवन्‌ | आप॑ अनन्त ज्ञानसे परिपूर्ण है, अनन्त वीयंसे सम्पन्न है और द्रव्य- 
कर्म तथा भावकर्मरूप समस्त कलडूुको आपने बिलकुल समाप्त कर दिया है, अत आप ही 
सबसे श्रेष्ठ आप्त है, आपसे बढ़कर दूसरा कौन आप्त ही सकता है ” ॥२४॥ 
यतस्तवेद॑ प्रतिभाति शब्दज्ह्रकचिन्मण्डपकोणचुम्बि | 
ततः पर ब्रह्म भवानिहैकी यस्मात्परं नापरमस्ति किश्वित्‌ !।२५॥ 
अन्वयार्थ---(यत') जिस कारण (इृद) यह (शब्दब्रह्म) शब्दरूप ब्रह्म (वव) आपके (एक- 
चिन्मण्डपकोणचुम्बि) अद्वितीय केवलज्ञानहूप मण्डपके एक कोनेका चुम्बन करता हुआ (प्रति- 
भाति) जान पडता है (तत ) उस कारण (इह) इस लोकमे (एक ) एक (भवान्‌) आप ही वह 
(परब्रह्म) परम ब्रह्म है, (यस्मात्‌) जिससे बड़ा बढकर (अपर किड्न्चितृ) दूसरा कोई (पर) बडा 
(न अस्ति) नही है । 
भावाथं--हे भगवन्‌ ! छोकमे जिस शब्द ब्रह्मको सर्वत्र व्यापक कहा जाता है वह शब्द 
ब्रह्म आपके केवलज्ञानरूपी मण्डपके एक कोनेमे निलीन है अर्थात्‌ अनन्त केवलज्ञानकी अपेक्षा 
शब्दब्रह्मका विषय अत्यन्त अल्प है । इससे यह सिद्ध होता है कि ससारमे एक आप ही परं ब॒ह्म है, 
क्योंकि ज्ञानकी अपेक्षा आप ही लोक अलोकमें व्याप्त है । आपसे बढकर कोई दूसरा बड़ा 
नही ॥२५॥ दि 


१ वृषस्थ मूषकस्थारिवृषारिः सार्जार इत्यर्थ 'बुषों मूषकघर्भयो:' इति विध्वकोचन । 
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मार्गावतारे शमसंभृतात्मा स्वयं प्रकाश स्वमितः परैस्त्वम्‌ । 
सुनिष्ठुरष्ठयुतकुतकंवाक्यें: क्षिप्तोडपि नासीः प्रतिपत्तिमन्दः ॥१॥ 
अन्ययाथं--(मार्गावतारे) मोक्षमा्गंम अवतीर्ण होते ही (शमसभूतात्मा) जिनकी आत्मा 
शम-शान्तिभावसे परिपूर्ण थी तथा जो (स्वयं) अपने आप (स्वं प्रकाश) आत्मप्रकाशको (इत:) 
प्राप्त थे ऐसे (त्वमू) आप (सुनिष्ठुरष्ठयूतकुतकंवाक्ये)) अत्यन्त कर्कशभावसे कुतकंपूर्ण वाक्योको 
प्रकट करनेवाले (परे ) अन्यमतावलम्बियोके द्वारा (क्षिप्तोडपि) निन्दित हीनेपर भी (प्रतिपत्तिमन्द:) 
स्वरूपसाधना अथवा यथार्थ बोधमे शिथिल (न आसी ) नही हुए थे । 
भावाथथ--हे भगवन्‌ ! सोक्षमार्गमे प्रवेश करते ही आपकी आत्मा शान्तिभावसे परिपूर्ण 
हो गई थी तथा परकी प्रेरणाके बिना आप स्वत. स्वभावसे आत्मप्रकाशकों प्राप्त हो गये थे । 
उमीका यह फल था कि कुतकंपूर्ण ककंश वचन बोलनेवाले अन्य प्रवादी यद्यपि आपकी निन्दा 
भी करते थे तथापि आप स्वरूप साधता अथवा यथार्थ बोधमे शिथिल नही हुए थे ॥१॥ 
अवाप्तभृताथंविचारसारो निष्कम्पमेकत्वकृतप्रतिशः । 
निःशेषितान्तबंहिरक्सज्ी दीनानुकम्पाविषयस्त्वमाशीः (सी: ) ॥ २॥ 
अन्वयार्थ--(अवाप्तभूतार्थंवथिचा रसार ) जिन्होंने परमार्थंका श्रेष्ठ विचार प्राप्त किया 
था (निष्कम्पस् एकत्वकृतप्रतिज्ञ ) जिन्होने निर्भवगरूपसे एकाकी रहनेकी प्रतिज्ञा की थी तथा 
(नि.शेषितान्तबंहिरज्भसज्भ:) समस्त अन्तरज्ध और बहिरज्भ परिग्रहका जिन्होने त्याग किया था 
ऐसे (त्यमू) आप (दीनानुकम्पाविषय.) दोनजनो पर दया करनेवाले (आसी.) हुए थे । 
भावाधथं--हे भगवन्‌ ! आपने दीक्षा अ्रहण करनेका विचार करते ही समस्त अन्तरज्ू और 
बहिरज़ परिग्रहका त्याग कर दिया, आप अपने विचारोमे निष्कम्प रहे तथा दीन दुखी जीवोंके 
ऊपर आपके हृदयमे करुणाका भाव उमड़ पड़ा । अर्थात्‌ उन्मागंगामी लोगोंको सद्धमंका उपदेश 
देकर सन्मार्थ पर लगाया ॥२॥ 
संरक्षतस्तेष्स्खलितायंदृष्टे: सत्रेण पदूजीवनिकां निकामम्‌। 
अपक्षपातस्थ बलादिवासीत्‌ समस्तभृतेष्वपि पक्षपातः ॥।३॥ 
अस्वयार्थ--(सूत्रेण) आगमके अनुसार (अस्खलिताशथेदुष्टे ) जिनकी अर्थदृष्टि--पदार्थोका 
स्वरूप विचार करनेकी बुद्धि स्वलित नहीं हुई थी, जो (षडजीवनिका) छहंकायके जीवोंकी 
(निकार्म) अत्यन्त (संरक्षतः) सुरक्षा करते थे तथा (अपक्षपात्तस्य) जो रागद्वेंषके वशीभूत होकर 
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किसी प्रकारका पक्षपात नही करते थे ऐसे (ते) आपका (बलादिव) बलपूर्वक ही मानो (समस्त- 
भूतेष्वपि) समस्त प्राणियों पर (पक्षपातः) पक्षपात (आसीतू्‌) हुआ था । 
भावायं--हें भगवन्‌ ! सनातन आगममे पदार्थस्वरूपका विचार करनेकी जो दृष्टि निरू- 
पित की गई है उसपर आप सदा आखरूढ रहते थे--उससे रज्चमात्र भी विचलित नही होते थे । 
पृथिवी जल तेज वायु वनस्पति ये पाँच स्थावर तथा त्रस इन छह कायकी जोवोंके आप सदा 
रक्षा करते थे । रागद्वेषके नष्ट हो जानेसे आप यद्यपि किसीका पक्षपात नहीं करते थे तो भी 
सभी जीवोपर आपका जो करुणाभाव था उससे ऐसा जान पडता था मानों आप उनपर पक्षपात 
करते थे । तात्पर्य यह है कि आपकी करुणावृत्ति नैसगिक थी, रागजन्य नही ॥३॥ 
सूर्याशुजाः पावकविग्रुषस्ते विनिर्दहन्त्यः परितोअपि गात्रम्‌ । 
अभीप्सतः कर्मफलेकपाकमासन्‌ सुधासीकरनिव्विशेषाः ॥४॥। 
अन्वयाथं--(सूर्याशुजा ) सूर्यकी किरणोसे उत्पन्न होनेवाले जो (पावकविश्रुष:) अग्निकण 
(परितो5पि) सभी ओरसे (ते) आपके (गात्रं) शरीरको (विनिद॑हन्त्य ) जलाया करते थे वे (कर्म- 
फलेकपाकं) कमंफलके परिपांककी (अभीष्सतः) इच्छा करनेवाले (ते) आपके लिये (सुधाशीक र- 
निविशेषा.) अमृतकणोके समान (आसन्‌) हुए थे । 
भावाभ--आतापन योगके समय सूर्य रश्मियोका सम्पर्क पाकर सूर्यकान्त शिलाओसे जो 
अग्निके तिलगे निकल कर सब ओरसे आपके दारीरको जलाते थे उनसे आपको कोई कष्ट नही 
होता था, उन्हे आप अमृतकणोंके समान सुखदायक मानते थे। इसका कारण यह था कि आप 
पूर्बबद्ध कर्मोकी निजंरा चाहते थे। सदा आपका यही अभिप्राय रहता था कि किसी प्रकार कर्म 
अपना फल देकर निर्जीर्ण हो जावें ॥४॥ 


मन्दः समस्वादभरेण नक्‍त॑ ग्रहीतयोगः शववद्विचेष्टः । 
परेतभूमी परिशुष्कमर्तिविघदिटतस्त्व॑ं दशनें! शिवामिः ॥५॥ 
अन्वयार्थ--जो (समस्वादभरेण) समतारसके स्वादके भारसे (मन्द ) शिथिल हो रहे थे, 
(नक्त) राजिके समय (गृहीतयोग ) योग धारण कर जो (परेतभूमौ) इ्मशानमें (शववत्‌) मृतक- 
समान (विचेष्ट:) निःशचेष्ट पडे थे तथा (परिशुष्कमूर्ति ) जिनका शरीर अच्छी त्तरह सूख गया 
था ऐसे (त्वमू) आप (शिवाभि.) झागालियोंके द्वारा (दशने.) दाँतोसे (विघट्ठित ) विषट्टित 
हुए थे । 
भावषाथं--हें भगवन्‌ ! राज्रिके समय इमशानमे जब आप प्रतिमायोग धारण करते थे तब 
मृतकके समान निश्चेष्ट हो जाते थे और श्वृगालियाँ आपके शरीरको दाँतोसे विघट्टित करती थी 
फिर भी आप अपने योगसे विचलितत नही होते थे ॥५॥ 
विदग्धरोगीव बलाबिरोधान्मासा्डमासक्षपणानि कुर्वन्‌। 
अनादिरागज्वरवेगझुग्र क्रेण निःशेषितवानलोलः ॥|६।॥। 
अन्वयार्थ--हे भगवन्‌ (विदग्धरोगीव) विवेकशील रोगीके समान (बलाविरोधात्‌) शक्त्यनु- 
सार (मासाधंमासक्षपणानि कुव॑न) एक माह तथा अर्धभाहके उपवास करते हुए (अलोलः) तृष्णा- 
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रहित आपने (क्रमेण) ऋ्रमसे (उग्नुं) तीत्र (अनादिरागज्वरवेगं) अनादिकालीन रागरूपी ज्वरके 
बेगको (निःशेषितवान्‌) नष्ट किया था | 

भावाथं--जिस प्रकार विवेकी रोगी अपथ्य सेवतकी तृष्णासे रहित हो शक्त्यनुसार एक 
माह तथा अधेमासका उपवास करता हुआ अपने पुराने ज्वरके वेगको नष्ट कर देता है उसी 
प्रकार आपने विषय तृष्णासे निवुत्त हो शक्त्यनुसार एक मास तथा अधेमासका उपवास करते हुए 
क्रम-क्रमसे अनादि काछीन रागरूपी ज्वरके तीज वेगको नष्ट किया था। तात्पय॑ यह है कि आपने 
अनशनादि तपोंके द्वारा रागरूपी शत्रुओपर विजय प्राप्त की थी ॥॥६॥ 


ततः कथबज्चित सकलात्मवीय॑व्यापारपर्यागतसंयमस्त्वम्‌ । 
जातः कपायक्षयतोएइक्षरात्मा ज्ञानेकपुझ्जः स्वयमेव साक्षात्‌ ॥७॥ 


अन्वयार्थ--(त्तत:) रागरूपी ज्वरका वेग नष्ट होनेके अनन्तर (कथड्न्चितृ) किसी प्रकार 
(सकलात्मवोयंव्यापारपर्धागतस यम.) सम्पूर्ण भात्मबलके प्रयाससे जिन्हे सयम प्राप्त हुआ है ऐसे 
(त्वम) आप (कषायक्षयतः) कषायोंका क्षय होनेसे (स्वयमेव) अपने आप (अक्षरात्मा) अविनाशी 
और (साक्षात्‌) प्रत्यक्ष (ज्ञानेकपुञ्ज.) ज्ञानके अद्वित्तीय पुञ्ज (जात्त:) हो गये। 

भावाथं-हे प्रभो ! प्रत्याख्यानावरणके उदयमे होनेवाले रायकों दूरकर आपसे सकलरू 
संयम धारण किया और क्रम क्रमसे समस्त कषायोका क्षय कर आप अविनाशो सर्वज्ञ हो गये । 
आपकी यह सर्वज्ञता आत्माकी योग्यतासे स्वयमेव प्रकट हुई, किसी अन्य पुरुषके द्वारा प्रदत्त 
नही है ॥७॥ 

ततसरत्वया व्याप्तपरापरेण स्वायुःस्थितिप्राप्तिनियन्त्रितेन । 


स्वकमशेषस्य तथा विपाकसुत्पश्यतादेशि शिवस्य पन्थाः ॥८॥॥ 

अन्वयायं--(ततः) सर्वशदशा प्राप्त करनेके बाद (व्याप्तपरापरेण) जिन्होंने स्व और परको 
व्याप्त-ज्ञात किया है (स्वायुस्थितिप्राप्तिनियन्त्रतिन) अपनी आयुकी स्थितिकी प्राप्तिसे जो 
नियन्श्रित हैं--मनुष्यायु कमंका उदय रहनेसे जो अपनी आयु पयंन्‍्त इसी मनुष्य शरीरमे स्थित 
रहते हैं जो (स्वकमंशेषस्य) अपने शेष कमकि (विपाक) उदयका (तदा उत्पश्यता) अनुभव कर रहे 
थे ऐसे (त्वया) आपके द्वारा (शिवस्य) मोक्षका (पनन्‍्था.) मार्ग (आदेशि) बनाया गया। 

भावाथथ--हे भगवन्‌ ! केवल ज्ञान उत्पन्न होनेपर जिन्होंने ज्ञानकी दृष्टिसे समस्त स्वपर 
पदार्थोको व्याप्तकर रक्‍खा था, जो यद्यपि शरीररूपी कारावाससे मुक्त होना चाहते थे तो भी 
आयुकी स्थिति पर्यन्त उसीमे नियन्त्रित थे ओर अपने शेष कर्मोके विपाकका अनुभव कर रहे थे 
ऐसे आपने सबके लिये मोक्षका मार्ग दिखलाया। हे भगवन्‌ ! आपने अरह॒न्त अवस्थामे 
सर्वहितकारी मोक्ष पथका उपदेश दिया ।॥८॥ 


अन्तःकषायक्षपणः प्रसह्य. बहियथाश्रक्तिचारित्रपाकः । 
सत्रार्थसंप्षेपतया त्वयायं प्रदर्शितो नाथ शिवस्थ पन्‍्था: ॥॥९॥ 


अन्ययार्थ--(नाथ) हे स्वामिन्‌ ! जहाँ (प्रसह्य) पुरुषा्थपूवंक (अन्त:कषायक्षपण:) 
अन्तरज्में तो कषायोका क्षय किया जाता है और (बहिः) बहिरड्भमे (यथाशक्तिचारित्रपाक:) 
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शक्ति अनुसार चारित्र धारण किया जाता है (अयं) यह (शिवस्थ) मोक्षका (पन्था:) सार्ग (सुत्रार्थ- 
सक्षेपतया) आगमके अर्थका संक्षेप करते हुए (त्वया) आपके द्वारा (प्रदर्शित) दिखलाया 
गया है । 


भावाथ--यहाँ मोक्षमार्गंके अन्तरज्भ ओर बहिरज्ू कारणोंका निर्देश करते हुए भगवान्‌- 
का स्तवन किया गया है। अन्तरज्भ कारण कषायोका क्षय करना है तथा बहिरजफ्ु कारण 
दक्तिके अनुसार चारित्रका पालन करना है। कषायक्षयरूप अन्तरज्भ कारणके बिना यथाथ्थे- 
चारित्रका पालन नही हो सकता और पूर्ण शक्तिसे चारित्रका पालन किये बिना मोक्ष प्राप्त नही 
हो सकता । जिस" प्रकार बन्धनमे पडा व्यक्ति बन्धनका चिन्तन करता रहता है परन्तु छेनी 
और हथोडा लेकर उसे काटनेका प्रयत्न नही करता है तो वह बन्धनसे भुक्त नहीं हो सकता 
इसी प्रकार जा कर्मबन्धनका चिन्तन तो करता है परन्तु चारित्र धारण कर उस कमंबन्धनकों 
नष्ट करनेका पुरुषार्थ नही करता है तो बह कमंबन्धनसे मुक्त नही हो सकता है। मात्र सम्यग्दर्शन 
और सम्यग्ज्ञानको प्राप्त कर तो यह जीव सागरो पर्यन्त इसी ससारमे पडा रहता है, परन्तु 
सम्यग्द शन और सम्यग्ज्ञान पूर्वक चारित्र घारण कर अन्तमुंह॒र्तके भीत्तर भी ससार सागरसे पार 
हो जाता है। हे भगवन्‌ ' आगमका सार बतलाते हुए आपने सक्षेपमे यही मोक्षमार्ग दिखाया 
है कि अन्तरज्भमे कपायोका क्षय करो और बहिरड्भमे यथाशक्ति चारित्र धारण करो ॥९॥। 


बोधप्रधान: किल संयमस्ते ततः कषायक्षयजा शिवाप्तिः 
शिवाप्तिदेतोीरपि._ हेतुहेतुरहेतुवान्निश्चरणस्य बोधः ॥१०॥ 


अन्चायर्थ--(किल) निरचयसे (ते) आपका (सयम'”) चारित्र (बोधप्रधान) ज्ञानप्रधान है 
अर्थात्‌ ज्ञानके होने पर चारित्र होता है और (तत ) चारित्रसे (कषायक्षयजा) कषायक्षयपूर्वक 
होनेवाली (शिवाप्ति ) मोक्षकी प्राप्ति होती है। इसप्रकार (बोध.) ज्ञान यद्यपि (शिवाप्तिहेतो' 
हेतुहेतु अपि ) मोक्ष प्राप्तिके हेतु कषायक्षयके हेतु सयमका हेतु है तथापि वहू (निश३च रणस्य) 
चारित्ररहित जीवके (अहेतुवत्‌) अहेतुके समान है । 


भावा्थ--सम्यग्दर्शन सम्परज्ञान और सम्यकचारित्र इन तीनोका प्राप्त होना मोक्षमागं 
है। इन तीनोमे सम्यग्जानकों वीचमे रखनेका प्रयोजन यह है कि वह सम्यग्ददंनका काये है 
और सम्यक्वारित्रका कारण है। तात्पर्य यह है कि सम्यक्चारित्रकी साधनामे सम्गग्ज्ञानका भी 
महत्वपूर्ण स्थान है । यही कारण है कि आपने संयम धारण करते समय सम्पग्ज्ञानका भी ध्यान 
रखा है, क्योकि सम्यग्जानसे सयम-सम्यक्चारित्र होता है, सम्यक्चारित्रसे कषायोका क्षय 
होता है और कषायोंका क्षय होनेसे मोक्षकी प्राप्ति होती है। इसप्रकार मोक्षप्राप्तिका कारण 
कषायक्षय, कषायक्षयका कारण संयम और सयमका कारण सम्यग्ज्ञान है। एतावता यद्यपि 
सम्यम्ज्ञान मोक्षप्राप्तिकि कारणके कारणका कारण है तो भी चारित्रहीन मनुष्यका ज्ञान बहेतु- 
अकारणके समान है। इसी उद्देश्यमे नीतिकारोने कहा है 'ज्ञान भार: क्रिया विना' क्रियाके विना 
ज्ञान भाररूप है ॥१०॥ 


१. समयसार माथा--२९१, २९२ । 
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समस्तनिस्तीरणचरित्रभारः स्वायुःस्थितिज्ञ। स विश्लीर्णबन्धः ! 
शिखेव वह! सहजोदुष्॑गत्या तत्सिद्विधामाउध्यगमस्त्वमन्ते |।११॥ 


अन्ययार्थ---(समस्तनिस्तीणंचरिश्रभार ) जिन्होंने परम यथाख्यातचारित्ररूप  संयमके 
पूर्ण भारको वहन किया है, (स्वायु:स्थितिज्ञ)) जो अपने आयुकर्मकी स्थितिको जानते हैं अर्थात्‌ 
जिनकी मनुष्याथुका अन्तिम क्षण बीत रहा है और (विज्लौर्णबन्धः) जिनका बन्ध विखर चुका है-- 
कधाय और योगोका अभाव होनेके कारण जिनका नवीन बन्ध छूट गया है और सातिश्य निर्जरा 
होनेके कारण जिनका पूर्वंबन्ध नित्रीर्ण हो गया है ऐसे (स त्वम) उन आपने (अन्ते) अन्त समयमसे 
(वह्लें: शिखेव) अग्निकी शिखाके समान (सहजोद्धंगत्या) स्वाभाविक ऊध्वंगतिके द्वारा (तत्‌) उस 
प्रसिद्ध (सद्धिधाम) मोक्षस्थानको (अध्यगम:) प्राप्त किया । 

भावाथं--शीलके चोरासी हजार भेद तथा चौरासी लाख उत्तर गुर्णोकी पूर्णता चौदहर्वे 
गुणस्थानमे होती है । इनकी पूर्णता होने पर ही परम याथाख्यात चारित्र होता है, इस प्रकार 
परम यथाख्यात चारित्रकी प्राप्ति होने पर इस जीवका कर्म बन्धन खुल जाता है उसी समय 
मनुष्यायुकी समाप्ति होती है और अग्निकी शिखाके समान स्वाभाविक ऊध्वंगतिके हारा यह जीव 
लोकान्तमे १५७५ धनुषप्रमाण तनुवातवलयके अन्तिम ५२५ धनुषप्रमाण क्षेत्रमे जो सिद्धिधाम 
है बहा पहुँच जाता है ' मध्यलोकसे बहा तक पहुँचनेमे इस जीवको मात्र एक समय लगता है ॥११॥ 


तस्मिनू भवानप्रचलप्रदेशः पियन्‌ दृशा विर्वमशेषमेव । 
समक्षसंवेदनमूर्तिरास्ते स्वगुप्तवीर्यातिशयः सुखेन !।१२॥ 


अन्वयाथं--(अप्रचलप्रदेश ) जिनके प्रदेश अत्यन्त निश्चल है, (दुशा) अनन्त दर्शनके 
द्वारा (अशेषमेव विश्व पिबन) जो समस्त विश्वको ग्रहण कर रहे है, (समक्षसवेदनमूरति:) जो 
प्रत्यक्षज्ञान-केवलज्ञानकी मूर्तिस्वरूप है तथा (स्वगुप्तवीर्यातिशय-) जिनका अनन्त बल अपने आपमे 
सुरक्षित है ऐसे (भवान्‌) आप (तस्मिन्‌) उस सिद्धिधाममे (सुखेन आस्ते) सुखसे विराजमान है । 
भावाथं--सिद्धालयमे पहुंचने पर आत्माके प्रदेश सदाके लिये निश्चल हो जाते हैं। वे 
अनन्त दर्शन, अनन्त ज्ञान, अनन्त वीय॑ और अनन्त सुखसे सम्पन्न होते हैं। हे भगवव्‌ ! आप भी 
सिद्धालयमे पहुँच कर अनन्त चतुष्टयसे सुशोभित है ॥१२॥ 
दृग्बोधयोस्तेंकण्यविधायि वीय॑ दृग्बोधतेश्ण्येष निराकुलत्वम्‌ ! 
निराकुलत्व॑ तब देव सोखूयं गाढोपयुक्तोईसि सुखं(सुखे)त्व मेब ॥|१३॥ 
अन्वयार्थ--(वीय॑) वीयें-आत्मबल (हृग्बोधयो:) दर्शन और ज्ञानकी (तेक्ष््यविधाथि) 
प्रखरता--अनन्तताको करनेवाला है, (दृग्बोधतेक्ष्ण्येप) दर्शन और ज्ञानकी तीकणताके होने पर 
(निराकुलत्व) निराकुलता होती है और (निराकुलत्व) निराकुलता ही (तव) आपका (सौख्य॑) 
सुख है। (देव) है देव (सुखें) उस निराकुलतारूप सुखमे (त्वमेव) आपही (गाढोपयुक्त: असि) 
प्रमाढरूपसे तन्‍्मयताको प्राप्ति है। 
भावाधं--आत्मामे जो वीये नामका गुण है वह दर्शेन और ज्ञान गुणके चरम विकासमे 
कारण है। जब दर्शन और ज्ञान अपनी चरम सीमाको पहुँच जाते है तब निराकुलता होती है और 
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जो निराकुलता है वही सुख कहलाता है। हें भगवन्‌ ! इस निराकुलतारूप सुखमे एक आप ही 
निरन्तर निमग्न रहते हैं। संसारके भीतर जन्म मरण करनेवाले अन्य जीवोंको इसकी उपलब्धि 
केसे हो सकती है ? ॥१३॥ 


वितृष्णता ज्ञानमनन्तरायं दृग्वीयंसारोपस्खलितः समन्ताव्‌ । 
अयं॑ समस्तः  सुखहेतुपुष्जस्तवाभवन्नित्यनिराकुलस्य ॥।१४॥ 


अन्ययार्थ--(वितृष्णता) तृष्णाका अभाव, (अनन्तराय) बाधारहित (ज्ञानं) ज्ञान और 
(समन्तात्‌) सब ओर (अस्खलितः) स्खलित नही होनेवाला (दृग्वीयंसार ) श्रेष्ठ दर्शन और बीये 
(अय॑ समस्तः) यह सब (नित्यनिराकुलस्य) निरन्तर निराकुल रहनेवाले (तव) आपके (सुखहेतु- 
पुञ्ज:) सुखके कारणका समूह (अभवत) हुआ । 


भावाथं--ससा रका प्राणी तृष्णाके कारण दुखी होता है, ज्ञानकी अल्पता होनेसे अज्ञात 
वस्तुको न जान सकने और ज्ञात वस्तुके विस्मृत हो जानेके कारण दुःखी रहता है तथा इष्ट 
पदार्थोमे स्खवलित हो जानेवाले अल्प दर्शन और तुच्छ बलके कारण भी दुखी होता है, परन्तु हें 
भगवन्‌ ! आपको किसी प्रकारकी तृष्णा नही है, केवलज्ञानके द्वारा आप चराचर विश्वको एक 
साथ जानते है तथा आपमे ऐसा अनन्त दर्शन और अनन्त बल प्रकट हुआ है जो कही भी स्खलित 
नही होता । इस प्रकार सुखके समस्त साधन आपमे स्वयमेव संघटित हुए हैं और उनके सघटित 
होनेके कारण आप निराकुल है ॥१४॥ 
अनादिसंसारपथादपेतमनन्तसिद्धत्वक्रतव्यवस्थम्‌ | 
त्रिकालमालायतमात्मतक्ष्ब॑ साक्षात्‌ सम॑ पश्यसि बुध्यसे च ॥१०।। 
अन्यवार्थ--( अनादिसंसा रपथात्‌ अपेतं) जो अनादि संसारके मार्गंसे रहित है, तथा (अनन्त 
सिद्धात्वकृतव्यवस्थ) अनन्त सिद्धत्वके पदमे स्थित है तथा (त्रिकालमालायत) तीनो कालकी माला- 
में विस्तीण है ऐसे (आत्मतत्वं) आत्मातत्वको आप (सम) एक साथ (साक्षात्‌) प्रत्यक्ष (पश्यसि) 
देखते (च) ओर (बुध्यसे) जानते हैं । 
भावाथं--हे भगवन्‌ | आपकी जो आत्मा अनादिकालीन ससारके मार्गसे दूर होकर 
अनन्त-कभी नष्ट नही होनेवाली सिद्ध पर्यायको प्राप्त हुई है उसे आप अपने ज्ञाता द्रष्टा स्वभाव- 
के कारण सदा प्रत्यक्ष देखते और जानते है ॥१५॥ 
दृग्बोधवीयोपचितात्मशक्तिः समन्‍्ततो नित्यमखण्ड्यमानः । 
अत्यन्ततैक्ण्यादविभागखण्डेरनन्तशः . खण्डयसीश विश्वम्‌ ॥१६॥ 
अन्वयाथं--(ईवव) हे स्वामिन्‌ ! (समन्तत-) सब ओरसे (नित्य) निरन्तर (दुग्बोधवीर्योप- 
चितात्मशक्ति ) जिनकी आत्मशक्ति दर्शन ज्ञान और वीयय॑से वुद्धिगत है, इसलिए जो (अखण्ड्य- 
मान:) अविभाज्य है--जिनके आत्म प्रदेश्षोंमे पुद्गलप्रदेशोके समान खण्डपना नही है ऐसे आप 
(अत्यन्ततैक्ष्ण्यात्‌) ज्ञान दर्शन गुणकी तीक्ष्णताके कारण (विश्व) समस्त लोक-अलोकको 
(अनन्तश.) अनन्तो बार (अविभागखण्डे ) प्रदेशोंके द्वारा तथा अविभागी प्रतिच्छेदोंसे (खण्डयसि) 
खंड-खंड करते हैं अर्थात्‌ समस्त विश्वके भ्रविभागी प्रतिच्छेदों तकको जानते है। 


चतुविद्वतिस्तव १०७ 


भावषाथं--हे भगवन्‌ ! आपके ज्ञान दर्शनकी इतनी तीवणता--सुक्ष्मग्राहिता है कि उसके 
द्वारा स्थूल पदार्थोक्षो जानना तो दूर रहा, आप समस्त विश्वके अर्थात्‌ एक एक अविभाग- 
प्रतिच्छेदो तकको जानते हैं॥१६॥ 


दुढ़ोपयुक्तस्य तब स्फुटन्ल्यः स्वशक्तयो विश्वसभावभासाः | 
विभी न भिन्दन्ति सदा स्वभाव चिदेकसामान्यक्ृतावताराः ।।१७॥ 
अस्थयायं--(विभो) हे प्रभो ! (दुढोपयुक्तस्य) स्वरू :मे दृढ़तासे उपयुक्त रहनेवाले (तब) 
आपकी (स्फुटन्त्य.) जो प्रकट अनुभवमे आ रही है (विश्वसभावभासाः) समस्त विश्वके समान 
जिनका प्रकाश है तथा (चिदेकसामान्यक्ृतावतारा:) आपके एक चेतन्य स्वभावमे जिन्होंने अब- 
तरण किया है ऐसी (स्वशक्तय:) आत्मशक्तियां (सदा) सवंदा--कंभी भी (स्वभाव) आपके स्वभाव 
को (न भिन्‍्दन्ति) भेदती नही है । 
भावारथ--हे भगवन्‌ ! आप अपने स्वरूपमे सदा दृढ़ है तथा आपकी समस्त शक्तियां भी, 


ऐसी शक्तिया जो अत्यन्त प्रकट अनुभवमे आ रही हैं, तथा सामान्यरूपसे एक चेतन्य स्वभावमे 
गर्भित है, सदा स्वरूपस्थ रहती है, कभी अपने स्वभावको नहीं छोड़ती है ॥१७॥ 


प्रमावरपेण तव स्थितस्थ  प्रमेयरूपेण विवतंमानाः 
श्लिष्टाव भासा अपि नेकभावं त्वया सम॑ यान्ति पदार्थभालाः ॥१८॥ 


अन्वयाथं--(प्रमातृरूपेण स्थितस्य) प्रमाता-ज्ञाथकके रूपमे स्थित (तब) आपके (प्रमेय- 
रूपेण) प्रमेय-ज्ेयरूपसे (विवतंमाना.) विद्यमान (पदार्थमाला.) पदार्थोके समूह (श्लिष्टावभासा 
अपि) अत्यन्त तन्‍्मयभावको प्राप्त होकर भी (त्वया सम) आपके साथ (एकभावं) एकत्वको 
(न यान्ति) नही प्राप्त होते हैं । 
भावाथं--हे भगवन्‌ ! आप ज्ञायकमात्र हैं-पदार्थोको जाननेवाले है और संसारके 
समस्त पदार्थ आपके ज्ञेय है। अन्तर्शेबकी अपेक्षा वे सब पदार्थ आपके ज्ञानमें जब प्रतिबिम्बित 
होते है तब ऐसे जान पड़ते है मानो आपके ज्ञानके साथ उनका तादात्म्य हो, परन्तु वास्तवमे के 
आपके ज्ञानसे पृथक है। इस तरह आपके साथ उनका एकीभाव नही है । तात्पयं यह है कि ज्ञाता 
सदा ज्ञाता रहता है और ज्ञेय सदा ज्ञेय रहता है। ज्ञाता, ज्ञेय नही और ज्ञेय, ज्ञान नही होता । 
दोनोमे ज्ञातृ-शेयसम्बन्ध ही है, तादात्म्य सम्बन्ध नही ॥१८॥ 
परप्रदेशेन परः प्रदेशी प्रदेशशून्यं न हि वस्तु किब्चित्‌ । 
आलानयन्‌. दश्नबोधवीय जिन भ्रदेशेष सदैव भासि ॥१९॥ 
अन्ययार्थ--(जिन) है जिनेन्द्र ! (परप्रदेशे') अन्य द्रव्यके प्रदेशोति (पर:) अन्य द्रव्य 
(प्रदेशी) प्रदेशवान्‌ (न) नहीं होता है और (हि) निश्चयसे (किव्चित्‌) कोई (वस्तु) द्रव्य (प्रदेदा- 
शुन्‍्यं) प्रदेशोसे शून्य (न) नही है। आप (दर्शनबोधवीर्य) दर्शन ज्ञान ओर बीयंको (प्रदेशेषु) अपने 
प्रदेशोंम (आलानयन्‌) बद्ध करते हुए (सदेव) सदा ही (भासि) सुशोभित होते है। 
भावा्थ--आत्मा गुणी है और दर्दान ज्ञान तथा वी उसके गुण है। गुणोके प्रदेश गुणीसे 
पृथक्‌ नही होते है, ऐसा सिद्धान्त है परन्तु न्याय दर्शन गुण और गुणीकों पृथक्‌ पृथक्‌ स्वीकृत 


१०८ लघुतस्वस्फोट 


करता हुआ गुणके समवायसे किसी अन्य पदार्थकों गुणी मानता है। इस न्याय दर्शनका निरसन 
करते हुए यहा कहा गया है कि हे जिनेन्द्र ' आपमे जो दर्शन ज्ञान और वीय॑ गुण है उन्हे आप 
अपने प्रदेशोमे ही बद्ध किये हुए सुशोमित होते हैं, क्योंकि ऐसा नियम है कि सब पदार्थोके प्रदेश 
अपने अपनेमे ही रहते है किसी अन्यके प्रदेशोसे कोई अन्य प्रदेशवान्‌ नही होता है। तथा ऐसा 
भी कोई पदार्थ नही है जो प्रदेश रहित हो और उसे प्रदेशवान्‌ बननेके लिये दूसरे पदार्थके प्रदेशो- 
का आश्रय लेना पड़े ॥१०॥।| 
आहलम्ब्य विश्व किल पृष्कलेयं दुग्बोधवेचित्रयमयी विभूतिः 
तव॒ स्वभावाद्‌ दुशिवोधमूर्तेरेतावदेवोपकृत॑ परेभ्यः ॥२०॥ 
अन्वयार्थ-- (स्वभावा त्‌) स्वभावसे ही जो (दृशिबोधमूत्ते:) दर्शन और ज्ञानकी मूर्तिस्वरूप 
है ऐसे (तलब) आपकी (इय) यह (पुष्कखा) समस्त (दुग्बोधवेचित्र्यमयी) दर्शन और ज्ञानकी 
विचित्रतासे युक्त (विभूति.) सपदा (किल) निरचयसे (विश्व) समस्त लोक-अलोकका (आलम्ब्य) 
आलुम्बन लेकर प्रकट हुई है (एतावत्‌ एवं) इतना ही आपका (परेभ्य.) अन्य पदार्थोसि (उपक्ृत) 
उपकार हुआ है । 
भावाथं--हे भगवन्‌ ! दर्शन ज्ञानको मूर्ति आप स्वभावसे ही है, किन्‍्ही पदार्थोने आपमे 
दर्शन ज्ञानको उत्पन्न कर दिया हो, ऐसी बात नही है । इतना अवश्य है कि यह विश्व आपके 
दर्शन ज्ञानका आलम्बन है अर्थात्‌ दर्शन और ज्ञान इन्हे अपना दृश्य और ज्ञेय बनाते है। इतना 
ही परद्रव्योसे आपका उपकार हुआ है ॥२०॥ 
अनन्तधमंग्रचितैः प्रदेशदृ ग्वोधयोराश्र यमात्रभूतः । 
दुग्बोधवेचित्रयमुखेन साक्षाह्विमो विभास्येव हि विश्वरूपः ॥२१॥ 
अन्गया्थ--(विभों) हे भगवन्‌ ! (अनन्तधर्मप्रचिते:) अनन्त धर्मसि व्याप्त (प्रदेश ) प्रदेशो- 
के द्वारा आप (दग्बोधयों ) दर्शन और ज्ञानके (आश्रयमात्रभूल:) आधारमात्र है। (हि) निरजयसे 
आप (दुग्बोधवेचित््यमुखेन) दर्शन ओर ज्ञानकी विचित्रताके माध्यमसे (साक्षात्‌) प्रत्यक्षमे (विज्च- 
रूप.) विश्वरूप (एव) ही (विभासि) सुशोभित प्रतीत हो रहे है । 
भावाथं--हे प्रभो ! ऐसा नही है कि आपमे मात्र दर्शन और ज्ञान ही हो किन्तु आपके 
प्रदेश अनन्त धममोसे व्याप्त है। उन अनन्न घ्मोसि व्याप्त प्रदेशोके द्वारा आप दर्शन और ज्ञानको 
घारण कर रहे है। आपके दर्शन और ज्ञान भी साधारण नही है। उनकी अपनी एक विशेषता 


है--वह यह कि उनमे समस्त ज्ञेय प्रतिबिम्बित हो रहें हैं, अत आप ज्ञेयाकीर्ण ह्वानकी अपेक्षा 
विश्वरूप है ॥२१॥ 


अभावभावोभयरूपमेक॑स्ववस्तु साक्षात्‌ स्वयमेव पश्यन ! 
न सज्जस क्वापि सदा5ग्रकम्पः स्वभावसीमाह्िततत्त्यमग्न! ॥२२॥ 


अन्वयाथ--(अभावभावोभयरूप) अभाव, भाव और उभयरूप (एक) एक (स्ववस्तु) 
आत्मवस्तुको (स्वयमेव) अपने आप (साक्षात्‌) प्रत्यक्ष (पश्यन्‌) देखते हुए आप (क्वापि) 
किसी अन्य परदार्थमे (न सज्जसे) संलूग्न नही होते है, किन्तु (सदा) स्बंदा (अकम्प)) निएचल 


चतुविद्यतिस्तव १०९, 


हो (स्वभावसीमाडिततत्त्वमग्न:) स्वयंके स्वभावकी सीमासे युक्‍त्र आत्म तस्‍्वमे ही मग्न 
रहते हैं । 

भावाथं--संसा रका प्रत्येक पदार्थ क्रमापित दृष्टिमे परचतुष्टयकी अपेक्षा अभावरूप, स्व- 
चतुष्टयकी अपेक्षा भावरूप और क्रमार्पित उभय दृष्टिमें उमयरूप होता है । आपका आत्मद्रव्य 
भी अभाव, भाव और उभयेरूप है। यद्यपि स्वभावसे एकरूप ही है, परन्तु उपर्युक्त विवक्षासे तीन- 
रूप प्रतीत होता है। सबको जानते हुए भी आप अपने स्वरूपमे ही निमग्न रहते है ॥२२॥ 


भूत॑ भवद्धावि समस्तविश्वमालम्बमानः समसेव साक्षात्‌ । 
अनन्तविश्वात्मकदिव्यदीप्तिस्तवोपयोगो जिन नास्तमेति ॥२३॥ 


अन्वयार्थ-- (जिन) हे जिनेन्द्र | जो (भूत भवत्‌ भावि समस्तविश्व) भूत वर्तमान और 
भावी--समस्त विश्वका (सममेव) एक ही साथ (साक्षात्‌) साक्षात्‌ (आलम्बमान.) आलम्बन कर 
रहा है--उसे जान रहा है तथा (अनन्तविश्वात्मकदिव्यदीप्ति:) जिसकी दिव्य दीप्ति:-- 
अलौकिक प्रकाश्ष अनन्त विश्वात्मक है--ऐसे ऐसे अनन्त लोकोंको जाननेकी क्षमता रखता है 
ऐसा (तव) आपका (उपयोग ) केवलज्ञानरूपी उपयोग (अस्त न एति) अस्तको प्राप्त नही 
होता है । 

भावार्थ--जो भूत भविष्यत्‌ और वर्तमानसम्बन्धी विश्वको एक साथ प्रत्यक्ष देखता है 
तथा ऐसे ऐसे अनन्त विदवोको जाननेकी क्षमता रखता है ऐसा आपका कैवलज्ञानरूप उपयोग 
कभी नष्ट नहीं होता है ॥२३॥ 


समन्‍्ततो दृष्टिरबारितेयं सर्वत्र बोधोध्यमवरुद्धशक्तिः | 
अनन्तवीर्यातिशयेन गाढं सुदुद्धर धारयसि स्वमीश ॥२४॥। 


अन्वयार्थ--(ईश) है स्वामिन्‌! आपकी (इय) यह (दृष्टि) दर्शन (समन्तत ) सब ओर 
(अवारिता) अप्रतिहत है--इसकी गतिको कोई रोक नही सकता है और (अयं) यह (बोध:) ज्ञात 
(सवंत्र) सब स्थानोंपर (अवरुद्धश्षक्ति.) अप्रतिहत शक्तिवाला है--इसकी सामथ्यंको कोई कही 
रोकनेवाला नहीं है। इस प्रकार आप (अनन्तवीर्यातिशयेन) अनन्त वीर्यके अतिशयसे (गाढं 
सुदुद्धर) अत्यन्त परिपूर्ण (स्व) अपने आपको (धारयसि) धारण करते है। 
भावाथ--हे भगवन्‌ ! आपकी आत्मा अनन्त दर्शन अनन्त ज्ञान और अनन्त बलसे 
परिपूर्ण है । छद्यस्थ जीवके ज्ञान दर्शन और वीय॑ इन्द्रियाधीन होते हैँ । इन्द्रिया प्रकाश आदि 
बाह्य निमित्तोकी अपेक्षा रखती हैं, इसलिये वे सवंत्र निर्बाध नही होते है। परन्तु वीतराग जिनेन्द्रके 
ज्ञान दर्शन और वीय॑ तत्‌ तत्‌ आवरण कमेंके क्षयसे प्रकट होते हैं, अत उन्हे इन्द्रिय तथा बाह्य 
0 आवश्यकता नहीं होती । निमित्त निरपेक्ष होनेके कारण वे सर्वत्र अप्रतिहत रहते 
॥२४॥। 


आर्त्वा समग्र जगदेव दीनं खिन्‍्नात्मना प्राणपणं विधाय । 
वन्दीकृ तो उस्यद्य मयातिलोभाव्‌ सर्वस्त्वमेवाप्य (च)कि विवाद! ।।२५॥। 
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अस्थयार्थ--हे भगवन्‌ ! (दीन यथा स्थात्तथा) दीनतापूवक (समग्रमेव जगत्‌ अआन्त्वा) 
समस्त संसारमे भ्रमण कर (खिन्‍्नात्मना) जिसको आत्मा खिन्‍न ही चुको है ऐसे (मया) मेंने 
(प्राणपर्ण विधाय) प्राणपण कर--पूरी शक्ति लगा कर (अतिलोभात्‌) अत्यन्त लोभसे (अदा) आज 
(त्वस) आपको (वन्दीकृत: असि) अपने आपमे निरुद्ध किया है--मैं आपकी शरणमे आया हूं। 
(त्वमेव) आप हो (मे) मेरे (सं) सब कुछ हो (आप्य च) आपको प्राप्त कर मुझे (विवादें5 
विवादोंसे (कि) क्‍या प्रयोजन हे आपकी शरणमे आते ही सब विवाद नष्ट हो चुके हैं । 

भावाथं--हे नाथ ! मिथ्यात्वकके कारण चतुर्गंतिरप संसारमे दीनतापूर्वंक भ्रमण करते 
मेरी आत्मा खिन्‍न हो चुकी हे। अब मैं पूरी शक्ति लगाकर आपकी शरणमे आया हूं । रागी हेषी 
देवोकी आराधनाका कुफल भोग कर अब मैं बीतराग जिनेन्द्रकी दरणको प्राप्त हुआ हूँ। पूरी 
दृढ़ताके साथ मैंने आपको अपने हृदयमे निरुद्ध किया हे आप मेरे सब कुछ हो, आपको पाकर 
अब मुझे विवादोंसे क्‍या प्रयोजन हे ॥२५।॥। 


७] 
(१०) 
उपजातिकवृत्तम 


अन्तर्निमग्नान्‍्यनयस्व माव॑ स्वभावलीलोच्छलनाथ मेव | 
विशुद्धविज्ञानघनं समन्तात्‌ स्तोष्ये जिन शुद्धनयेकदृष्त्या ॥१॥ 


अश्वयार्थ--(अर्न्तानमग्नान्यनयस्वभाव) अन्य नयोंका स्वभाव जिनके भीतर निमरस हो 
गया है (स्वभावलीलोअछलतार्थमेव) स्वभावकी लीलाको प्रकट करना ही जिनका एक प्रयोजन 
है : और जो (समन्तात्‌) सब ओरसे (विशुद्धविज्ञानधनं) वीतराग विज्ञानसे परिपूर्ण है ऐसे (जिन) 
जिनेन्द्रदेवकी में (शुद्ध नयेकदृष्टथा) एकमात्र शुद्धनय्री दृष्टिसे (स्तोष्ये) स्तुति करूंगा । 

भावार्थ--पर संयोगसे रहित आत्माके शुद्धतत्त्वको प्रहण करनेवाला नय शुद्धनय' कहलाता 
है। इसे ही परमार्थनय अथवा निश्चयनय कहते है। जब इस शुद्धनयकी दुष्टिसे पदार्थंधा कथन 
होता है तब उसकी परनिरपेक्ष किन्तु स्वसापेक्ष विशेषताओका वर्णन किया जाता है। और 
जिसमे परकी सापेक्षता रहतो है वह अशुद्धनय कहलाता है। इसीको अभूता्थ या व्यवहारनय कहते 
हैं। जैसे आत्मा कर्मोंसे अबद्ध अस्पृष्ट और ज्ञान-दर्शनसे पूर्ण है ऐसा कथन करना शुद्धनय है तथा 
आत्मा कर्मसे बद्ध है स्पृष्ट है तथा रूपादिमान्‌ है, यह कथन करना अजशुद्धनय है । भगवन्‌ ! अब 
में शुद्धनयका आश्रय लेकर आपकी स्तुति करूँगा। इस शुद्धनयके स्तबनसे अन्य नयोका निषेध 
तो नही होता परन्तु वे इसी शुद्धनयमे अन्तनिमग्न हो जाते है तथा शुद्धनयसे स्तवन करनेका 
प्रयोजन यही एक है कि इसके द्वारा स्वभावकी लीला उभरका सामने आ जाती है और विभाव 
की लीला तिरोहित हो जाती है । स्वमे परकी सहायताके बिना जो प्रकट है तथा अनादि अनन्त- 
रूपसे त्रिकालमे विद्यमान रहता है उसे स्वभाव कहते है और स्वमे परके निमित्तसे जो प्रकट 
होता है उसे विभाव कहते हैं जेसे ज्ञानदर्शन आत्माके स्वभाव हैं, क्योंकि ये किसी बाह्य कारणसे 
आत्मामे उत्पन्न नही हुए हैं, किन्तु रागद्वेषादिक विभाव है, क्योंकि ये द्रव्यकर्मकोी उदयावस्थाका 
निमित्त पाकर आत्मामे उत्पन्न होते है। इनका सद्धाव द्रव्यकर्मकी उदयावस्थाके साथ अन्बय 
व्यतिरेक रखता है, अतः उसके नष्ट हो जानेपर नष्ट हो जाते है । स्वभाव दृष्टिसे भगवान्‌ बीत- 
राग विज्ञानसे घन है--सान्द्र है और रागादि विभाव भावोंसे रहित है। एक शुद्धनयकी दृष्टिसे 
भगवानुकी स्तुति करनेसे मेरा लक्ष्य अपने स्वभावकी ओर जावेगा और विभावकी ओरसे मेरा 
ममत्वभाव दूर होगा ॥१॥ 


निरगंलोच्छालविज्ञालधाम्नो यदेव चैतन्यचमत्कृतं ते । 
उदारबैश्यश्यमुदेत्यमेदे॑ तदेव रूप॑ तब मार्जितश्रि ॥२॥ 


१, जो पस्सदि अप्पार्ण अबद्धपुट्ट अणण्णय णियदं । 
भविसेसमसंजुत्त ते सुद्धणय॑ वियाणाहि ॥१४।।--समयप्राभुत 
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अन्वयाथं--(निरगंलोच्छालविशालधाम्न:) निर्बाध उननतिसे विद्वाल तेजसे युक्त (ले) 
आपका (उदारवेशद्यं) अवाधरूपसे महान्‌ वेशद्यको लिये हुए त«। (अभेद) भेदसे रहित (यदेव) जो 
भी (चेतन्यचमत्कृत) चैतन्य चमत्कार (उदेति) प्रकट होता है (तदेव) वही (माजितश्रि) अनन्त- 
चतुष्टयरूप निर्मल लक्ष्मीसे युक्त (तब) आपका स्वच्छ (रूपं) स्वरूप है । 
भाषाथं--शुद्धनय गुण और गुणीमे भेदकों स्वीकृत नहीं करता है, उसके सामने गुण और 
गुणी इस प्रकारके दो पदार्थ हैं भी नहीं। वह मात्र एक ज्ञायकस्वभावकों ग्रहण करता है। इसी 
अभिप्रायसे कहा गया है कि हे भगवन्‌ | आपका जो सपूर्ण चेतन्य चमत्कार है वही आपका स्वरूप 
है । जिस प्रकार विजलीका स्वरूप उसका कोदना ही है उसी प्रकार आपका स्वरूप चैतन्यचम- 
त्कार ही है। आपका यह चेतन्यचमत्कार अत्यन्त उत्कृष्ट निर्मेलतासे सहित है अर्थात्‌ वीतराग 
विज्ञानरू्प है। आपका यह रूप तब प्रकट होता है जब आपका विशाल तेज निर्बाध रूपसे 
उत्तरोत्तर वृद्धिको प्राप्त हो जाता है एव यह रूप अनन्त चतुष्टयरूप निर्मल लक्ष्मोसे युक्त होता 
है । है भगवन्‌ ! यद्यपि आप ज्ञान-दर्शन सुख वीर्य सुक्ष्मत्व अव्याबाघत्व अगुरुलचुत्व और अब- 
गाहतत्व आदि अनेक गुणोसे युक्त है तथापि उनमे एक चेतन्यचमत्कार ही प्रधान है, अत॥ उसी 
पर दृष्टि सलूग्न हो रही है। जिस प्रकार मिश्री मधुर है उसी प्रकार क्या सफेद, कड़ी और 
सुगन्धित भी नहों है? अवश्य है, परन्तु स्वाद लेनेवालकी दृष्टि उसके मात्र मधुर रसको ओर 
रहती है। मिश्री कैसी है ? ऐसा पूछनेपर उसके मुखसे यही उत्तर निकलता है कि मधुर है। इसी 
प्रकार आत्मामे सुख वोयं आदि अनेक गुण क्‍या नही है ? अवश्व है, परन्तु शुद्धनयकी दृष्टि उसके 
चतन्यचमत्कारपर हो सलग्न होती है ॥२॥ 
चिदेकरूपअसरस्तवाय निरुध्यते येन स एवं नास्ति। 
स्वभावगम्भीरमहिन्नि लग्नो विभो विभास्येक्रसप्रवाहः ॥।३॥ 
अन्वयाथं -(विभो) हे रवामिन्‌ ! (तव) आपका (अय) यह (चिदेकरूपप्रसर-) चेतन्यका 
अद्वितीय प्रसार (येत) जिसके द्वारा (निरुधष्यते) रोका जाता ह (स नास्ति एव) वह हे ही नहीं-- 
ऐसा कोई पदार्थ नही हे जो चेतन्य ज्योतिके प्रसारको रोक सके । अत' (स्वभावगम्भीरमहिम्नि) 
जो स्वभावको गम्भीर महिमामे (लग्न') लीन हे (एकरसप्रवाह ) ऐसे चेतन्यरसके एक प्रवाहस्वरूप 
आप (विभासि) सुशोभित हो रहे है । 
भावा्ं--जिस पदार्थका जो स्वभाव होता हे वह किसीके द्वारा न नष्ट किया जा सकता 
हैं और न परिवर्तित हो सकता हे । है भगवन्‌ ! सामान्य चेतन्‍्य--ज्ञान-दर्शन आपका स्वभाव है । 
वह किसीके द्वारा रोका नही जा सकता। अथवा आपके ज्ञान-दर्शन गुणका जो केवलज्ञान और 
केवलदर्शनरूपसे प्रसार हो रहा हे उसे रोकनेकी क्षमता संसारके किसी अन्य द्रव्यमे नही है । 
आप अपने स्वभावकी गम्भीर महिमा--राग-द्वेषसे रहित आत्मीय परिणतिमे सदा लीन रहते हुए 
सुशोभित हो रहे हैं ॥३॥ 
उपयुपयु च्छलदच्छधामा प्रकाशमानस्त्वमभिन्नधारः | 
चिदेकतासइलितात्म मासा समग्रमुच्चावचमस्यसीश ।।४॥ 
अन्वयार्थ--(ईदा) है भगवन्‌ ! (उपयुंपयुंच्छलदच्छधामा) जिनका निर्मल तेज उत्तरोत्तर 
उछल रहा हु--वृद्धिको प्राप्त हो रहा है तथा (अभिन्‍नधार:ः) जिनकी ज्ञानकी धारा सदा अखण्ड 
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रहती है, ऐसे (त्वमु) आप (प्रकाशमान:) प्रकाशमान हो रहे हैं। तथा आप (चिदेकतासड्भूलितात्म- 
भासा) चित्स्वभावके एकत्वसे युक्त आत्मदीप्तिके द्वारा (समग्नं) सम्पूर्ण (उच्चावर्च) उत्कृष्ट 
अनुत्कृष्टके भेदको (अस्थसि) दूर कर रहे हैं । 

भावार्थ--रागधा रा ओर ज्ञानधारा ये दो धाराएं हैं। मोहकमंके उदयसे जो मोह तथा 
रागद्वेषरूप परिणति होती हैं वह रागधारा कहलाती है। इसीको अध्यात्ममे विभाव परिणति 
कहते हैं और पदार्थंका ज्ञाता-द्रष्टा होना यह ज्ञानधारा कहलाती है । इसीको अध्यात्ममे स्वभाव 
परिणति कहते है। इस जीवकी अनादिकालसे रागधारामें परिणति हो रही है अर्थात्‌ मिथ्यादृष्टि 
अवस्थामें जीव यह नही समझ पाता हे कि मोह तथा राग-द्ेंषसे भिन्‍न भी कोई धारा होती हैं। 
परन्तु जब मिथ्यादृष्टि अबस्थाको पारकर जीव सम्यग्दृष्टि अवस्थासे आता हें तब वहू यह सम- 
झने लगता हे कि रागधारा मेरा स्वभाव नही है, इसके विपरीत ज्ञानधारा ही मेरा स्वभाव हे । 
इस प्रकार श्रद्धाकी दृष्टिसि ज्ञानधाराकी ओर इसका लक्ष्य होने तो छगता हे, परन्तु चारित्रमोह 
का उदय रहनेके कारण स्थायी रूपसे उसपर आरूढ नही रह पाता। यह अवस्था मिथ्यात्वके 
अनन्तर दशम गुणस्थानतक चलती हे । इसके अनन्तर जब मोहका सर्वथा क्षय हो जानेसे आत्मा 
मे पूर्ण बीतरागता प्रकट होती हे तब रागको धारा सूख जाती हूँ मात्र एक ज्ञानकों धारा प्रवा- 
हित रहती है । है भगवन्‌ !' इस अरहन्त अवस्थामे आपकी रागधाराका सर्वथा अभाव हो चुका 
है, मात्र एक ज्ञानधारा प्रवाहित हो रही है अर्थात्‌ आप ससारके दृष्ट-अनिष्ट पदार्थोको जानते तो 
हैं, परन्तु उनमे इष्ट अनिष्टकी कल्पना नही करते । उस ज्ञानधारामे जब मति श्रुत अवधि मनः- 
पर्यय और केवलज्ञानका विकल्प रहता हे तब उत्कृष्ट और अनुत्कृष्टका भेद आता है| केवलज्ञान 
उत्कृष्ट है और उसके पूर्व मतिज्ञानादि अनुत्कृष्ट है। परन्तु जब सामान्य चित्स्वरूप--एक सामान्य 
ज्ञावगुणकी ओर दृष्टि जाती हे तब ज्ञानके भीतर होनेवाले मतिज्ञानादि भेद स्वयं समाप्त हो 
जाते है, एक ज्ञान सामान्य ही अनुभवमे आता है । इस दक्षामे उत्कृष्ट और अनुत्कृष्टका विकल्प 
स्वयमेव समाप्त हो जाता है । शुद्धनय विशेषकों ग्रहण न कर सामान्यको ग्रहण करता है, अतः 
उसकी दृष्टिमे उत्कृष्ट अनुत्कृष्टका भेद स्वय ही चला जाता है ॥४॥ 


समुच्छलत्यत्र तदादितीये महोजसदिचिन्मदइसो महिम्नि। 
जलप्लवप्लावितचित्रनीत्या विभाव्यते विश्वमपि प्रमृष्टम्‌ ॥५॥। 


अन्वयार्थ--हे भगवन्‌ ! (अन्न) इस छोकमे (तदा) उस शुद्धनयकी दशशामे (महोजस:) अति- 
शय तेजस्वी (चिन्महस:) ज्ञान-दर्शनचैतन्यरूण तेजकी (अद्वितीय) अनुपम (महिम्नि) महिमाके 
(समुच्छलति 'यति”) बुद्धिगत होनेपर (विश्वमपि) समस्त विश्व भी (जलप्लवप्लाबवितचित्रनीत्या) 
जलके प्रवाहसे प्लाबित चित्रके समान (प्रमृष्टे) परिमाजित (विभाव्यते) जान पडता है। 

भावायथे--हे भगवन्‌ | इस अरहत अवस्थामे आपका तेज अत्यन्त विज्ञाल है, इसीलिये तो 
सौ इन्द्र निरल्तर आपको नमस्कार करते हैं। इस समय आपके चेतन्य ज्ञानदर्शनकी अद्वितीय 
महिमा सवंत्र उच्छलित हं। रही है--सबसे अधिक प्रतीतिमे आ रही है, इसलिये आपका शेष 
संसार जलके पूरसे धुले हुए चित्रके समान पुछ गया है--निष्प्रभ हो गया है। यद्यपि आप अभी 
अन्तिम मनुष्य पर्यायमे है. तथापि जीवन्मुक्त अवस्थाको प्राप्त हो चुके है--जीवित रहते हुए भी 
मुक्तके समान हो गये है । अथवा आपके चेतन्यस्वभावकी महिमा बढनेपर आपके सुख वीर्य 
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अब्याबाधत्व, अवगाहनत्व और सृक्ष्मतव आदि गुण तिरोहितके समान हो गये हैं, उन सब गुणोंमे 
प्रमुखरूपसे एक चेतन्यस्व्रभावज्ञान-दर्शन गुण ही प्रकट हो रहा है। चेतन्य स्वभावकी महिमा 
ही इस प्रकारकी है कि उनके प्रकट होनेपर अन्य सब गुण उसीके अन्तर्गत हौ जाते है ॥५॥ 


विशुद्धनोधप्रतिबद्धधाम्नः स्वरूपगुप्तस्य चकासतस्ते । 
अय॑ स्फुटः स्वानुभवेन कामम्ुदीयंते मिन्‍नरस! स्वभावः ॥६।। 


अस्वयार्थ --हे भगवनु ! (विशुद्धवोधप्रतिबद्धधाम्त:) जिनका तेज वीतराग विज्ञान-- 
केवलज्ञानसे सम्बद्ध है तथा जो (स्वरूपगुप्तस्य चकासत ) आत्मस्वरूपसे सुरक्षित होकर सुशोभित 
हो रहे हैं ऐसे (तै) आपका (स्वानुभवेन) स्वानुभवसे (स्फुट) स्पष्ट प्रकट हुआ (भिन्‍्नरस') 
विभावपरिणतिसे भिन्‍न रसवालरा (अय) यह (स्वभाव:) स्वभाव (काम “यथा स्यात्तथा”) अच्छी 
तरह (उदीय॑ते) प्रकट हो रहा है--स्पष्टरूपसे अनुभवमे आ रहा है। 

भावषाथं--ज्ञान-दर्शन आत्माका स्वभाव है और राग-द्वेषादिक विभाव है। ससारी जीवका 
स्वभाव, राग-द्वेषरूप विभावपरिणामोसे सयुक्त होनेके कारण एक बीतराग विज्ञानसे ही सबद्ध नही 
रह पाता है, उसमे राग-द्वेषकी लहर उठनेसे स्वरूप निमग्नता नहीं रह पाती है । परन्तु अरहन्त 
अवस्थामे राग-हेपकी ऊहरका सर्वथा अभाव हो जानेसे अपने ज्ञान-दर्शंन स्वभावभे ही लीनता रहती 
है । हे भगवन्‌ ! जिस प्रकार वायु रहित स्थानमे रखे हुए दीपककी ज्योति अपने आपमे स्थिर-- 
निमग्न रहती है उसी प्रकार आप भी अपने स्वरूपमे स्थिर--निमग्न है। विभाव परिणतिके नष्ट हे 
जानेसे आपकी यह स्वरूप निमग्नता स्वय सुशोभित हो रही है। इस दशामे आपका यह ज्ञान-दर्शंन 
स्वभाव पूवंवर्ती विभाव परिणतिसे भिन्‍न स्वादवाला हो गया है, क्योकि सराग ज्ञानकी अपेक्ष 
बीतराग विज्ञानकी अनुभूति भिन्‍न प्रकारकी होती है। सराग ज्ञान, पदार्थजों जानते समय उसमे 
इष्ट-अनिष्टकी अनुभूति भी करता है,हप्रन्तु वीतराग विज्ञान पदार्थंकों जानते समग्र इष्ट-अनिष्ट 
की अनुभूतिसे सर्वथा रहित हो जाता है। आपका यह स्वभाव, स्वानुभवसे अच्छी तरह प्रकट द्रो 
रहा है ॥६॥ 

अभावभावादिविकल्पजालं समस्तमप्यस्तमयं नयन्नः | 


समुच्छलद्बोधसुधाप्लवो5यं स्वभाव एवोललसति स्फुटस्ते ॥७।। 

अन्वया्थ--(न:) हमारे (समस्त अधि) सभी प्रकारके (अभावभावादिविकल्पजाल' 
अभाव तथा भाव आदि विकल्पोके समूहको (अस्तमय नयन्‌) अस्तभावको प्राप्त कराता हुआ 
(समुच्छलद्बोधसुधाप्लव:) सब ओर उच्छलित होनेवाले ज्ञानहूप अमृतके प्रवाहसे महित (ि' 
आपका (अय॑) यह (स्फुट.) स्पष्ट (स्वभाव एवं) स्वभाव ही (उल्लसति) उल्लसित हो रहा है- 
प्रतीतिमे आ रहा है। 

भावाथँ--नयात्मक श्रुतज्ञानकी अपेक्षा विचार करनेपर पदार्थ पर चतुष्टय पर द्रव्य 
क्षेत्र काल भावसे अभावरूप होता है और स्वतुष्टयसे भावरूप रहता है द्रव्यदृष्टिसि पदार्थ नित्य 
रहता है और पर्यायहष्टिसे अनित्य रहता है। सामान्यसे एक है और विशेषसे अनेक है। इस 
प्रकार नाना प्रकारके विकल्प उत्पन्त होते रहते है। परन्तु केवलज्ञान इन सब विकल्पोंकों समाप्ट 
कर देता हैं। उसके होने पर थे सब विकल्प स्वयमेव विनाश्को प्राप्त हो ज़ाते है। हे भगवन्‌ 


चतुविशतिस्तव ११५ 


जिसमे वीतरागविज्ञानहूप अमृतका पूर उच्छलित होला रहता है ऐसा आपका स्वभाव ही इस 
अरहन्त अवस्थामे प्रकट हो रहा है, रागादिविभाव समूल नष्ट हो चुका है ॥७॥ 


स्वभावबद्धाचलितेकद॒ष्टे! स्फुटप्रकाशस्य तवोज्जिद्ासोः । 
समन्‍्ततः सम्भृतबोधसारः प्रकाशपुञ्जः परितश्चकास्ति ॥८॥। 


अन्वयार्थ--(स्वभावबद्धाचलितेदुष्टे ) जिनकी दृष्टि स्वभावमे बद्ध होकर अचल-स्थिर 
हो चुकी है (स्फुटप्रकाशस्य) जिनका ज्ञानरूप प्रकाश अत्यन्त स्पष्ट है तथा (उज्जहासो.) जो 
ऊर्वंगतिस्वभावसे लोकान्तमे विद्यमान सिद्धालयको प्राप्त करना चाहते है ऐसे (त्तव) आपका 
(समन्तत. सम्भुतबोधसार ) सब ओरसे श्रेष्ठ ज्ञानसे परिपूर्ण (प्रकाशपुञ्ज.) आत्मप्रकाशका 
समूह (परित') सभी ओर (चकास्ति) सुश्ोभित हो रहा है | 

भावा्थ--हे भगवन्‌ ! चारित्रमोहजन्य चब्ललताके नष्ट हो जानेसे आपकी दृष्टि, स्वभावमे 
बद्ध और अचल हो गई है। यद्यपि दशशनमोहके नष्ट हो जानेसे वह स्वरूपमे बद्ध तो पहले ही 
हो चुकी थी, तथापि चारित्रमोहजन्य चञ्चलताके कारण उसमे अचलित नहीं हो पाती थी। 
यतश्च अब वह चन्नलता नष्ट हो चुकी है, इसलिये वह स्वभावमे बद्ध और अचल हो चुकी है । 
आपको अन्तरात्मा अन्त'प्रकाशसे प्रकाशित है तथा आप नियमसे उज्जिहासु-ऊध्वंगमन करने- 
वाले है। चोदहवें गुणस्थानके अन्तमे सत्तास्थित पचासी कर्म प्रकृतियोका क्षय कर एक समय 
मात्रमे छोकके शिखर पर विराजमान होनेबाले है। लोकालोकावभासी होनेस केवलज्ञान, 
समस्त ज्ञानोमे सारभूत है। इस केवलज्ञानकों आपने समस्त आत्मप्रदेशोंमे धारण किया है। 
इस प्रकार आपका यह आस्थन्तर प्रकाशका समूह सब ओर सुशोभित हो रहा है तथा शरीरकी 
दीप्तिरूप बाह्य प्रकाश भी चारो ओर विस्तृत हो रहा है ॥८॥ 

अनादिमध्यान्तचिदेकमासि प्रकाशमाने त्वयि सबंतो$षि । 
एकाखिलक्षालितकश्मलेय॑ विलासमायात्यनुभूतिरेव ॥९॥ 

अन्वधा्थ--(अनादिमध्यान्तचिदेकभासि) जिनके चेतन्यकी अद्वितीव दीप्ति आदि भध्य 
और अन्‍्तसे रहित है ऐसे (त्वथि) आपके (सर्बतो5पि) सभी ओर (प्रकाशमाने 'सति') प्रकाशमान् 
होनेपर (अखिलक्षालितकइ्मला) जिसने सम्पूर्णरूपसे पापोको नष्ट कर दिया है (इय) यह ऐसी 
(एका) एक (अनुभूति' एव) अनुभूति ही (विलास) शोभाको (आयाति) प्राप्त होती है। 

भावा्थं--है भगवन्‌ ! आपका जो चेतन्यस्वभाव है वह आदि मध्य ओर अन्तसे रहित 
है, क्योंकि प्रत्येक द्रब्यका स्वभाव ज्रेकालिक होता है। ऐसे अद्वितीय चेतन्यस्वभावसे सहित आप 
जब प्रकाशमान होने रूगते है अर्थात्‌ मेरी दृष्टि जब एक आपके ही ऊपर केन्द्रित हो जाती है 
तब मुझे नियमसे आत्मानुभूति होने लगती है। आपके जाननेमान्रसे मेरा लक्ष्य अपने शुद्धस्वरूपकी 
ओर जाने लगता है और उस स्थितिमे मेरे सब पाप नियमसे विलीन हो जाते है। अन्यत्र भी 
कहा है--जो द्रव्य गुण ओर पर्यायकी अपेक्षा अरहन्तको जानता है वह अपनेको जानता है और 
अपने आपको जाननेवालेका मोह नियमसे विलीन हो जाता है" 


१, जो जणादि अरहते॑ दबव्वत्तगुणतपज्जयतैहि । 
सो जाणदि अप्पाण मोहो खलु जाइ तस्स रूय ।॥८०॥--अ्रवचनसार 


११६ लघुतत्त्वस्फोट 


तवात्र तेजस्यनुभृतिमात्रे चकासति व्यापिनि नित्यपूर्णे । 
न खण्डनं को5पि विधातुमीशः समन्‍्तत में निरुपप्लवस्य |।१०॥ 

अन्वयाथथ--हे भगवन्‌ | (अन्न) इस लोकमे (अनुभूतिमात्रे) एक अनुभूतिरूप (व्यापिनि) 
व्यापक तथा (नित्यपूर्ण) निरन्तर पूर्ण रहनेवाले (तब) आपके (तेजसि) तेजके (चकासति 'सति”) 
सुद्योभित होते हुए (समन्तत.) सब ओरसे (निरुपप्लबस्यथ) उपद्रवरहित (मे) मेरा (खण्डन 
विधातु) खण्डन करनेके लिये (कोर्थप न ईशः) कोइ भ। समर्थ नही है । 

भावषाथं-- हे प्रभो | केवलज्ञानरूप जो आपका तेज है उसका अनुभव तो किया जा सकता 
है, परन्तु शब्दोंके द्वारा उसका निरूपण नहीं किया जा सकता । वह सर्वत्र व्यापक है अर्थात्‌ लोक- 
अलोकके समस्त पदार्थोकोीं जाननेके कारण सवंत्र व्याप्त कहलाता है और नित्यपूर्ण है--निरन्तर 
पूर्णताको प्राप्त है। क्षायोप्शमिक ज्ञान तो चन्द्रमाकी कलाओके समान हीनाधिकरूपसे विद्यमान 
रहता है, परन्तु क्षायिक ज्ञान केवलज्ञान, सूर्य विम्बके समान सदा पूर्ण ही प्रकट होता हैं । इस 
प्रकारका केवलज्ञानरूप अद्वितीय तेज जब प्रकाशमान हो रहा है तब मैं सभी ओरसे निरुपद्रव 
हैं--आपके स्वज्ञ स्वभावकी श्रद्धा होनेसे मैं अपने आपमे निर्बाध हो गया हूँ। मेरा विश्वास हो 
गया है कि जेसा सर्वेशस्वभाव आपका है वसा ही मेरा है। मेरी इस श्रद्धाको अन्यथा करनेकी 
सामथ्यं अब किसीमे नही है। लौकिक दृष्टिसे भी रात्रिके सघन अन्धकारमे ही किसीको अन्य 
शत्रुओसे मारे जानेका भय रहता है, परन्तु जब सूयंका प्रकाश चारो ओर फेल रहा हो तब किसी 
को किसी ओरसे मारे जानेका भय नहीं रहता । इसके सिवाय केवलज्ञानका यह एक अतिशय 
भी है कि जहा केवली भगवान्‌ विद्यमान रहते है वहा अदया और उपसर्गंका वातावरण स्वय 
नष्ट हो जाता है ॥१०॥ 

चित्तेज़ता साकमनादिभग्नचित्तेजसोन्मज्जसि साकमेव । 
न जातुचिन्मुज्चसि चण्डरोचिः स्फुरत्तडित्पुझ्ज इवात्मघाम ।॥|११॥ 

अन्ययार्थ--(चित्तेजसा) चेतन्यरूप तेजके (साक) साथ (अनादिमग्न) अनादि कालसे मग्न 
रहनेवाले आप (चित्तेजसा) चेतन्यरूप तेजके (साकमेव) साथ ही (उन्मज्जसि) उन्मग्न-प्रकट 
होते है (चण्डरोचि. स्फुरत्तडित्पुज्ज इब) तीक्ष्ण कान्ति देदीप्यमान बिजलियोके समूहके समान 
(जातुचित्‌) कभी भी (आत्मधाम) आत्मतेजको (न मुञ्चसि) नही छोडते है । 

भावायं--है भगवन्‌ ! केवलज्ञानरूप तेज, यद्यपि आपकी आत्माका अद्वितीय गृण है 
तथापि वह कर्माच्छादित होनेके कारण अनादि कालसे अप्रकट रहा है, परन्तु अब कमंपटलके 
विघटित होनेसे बह पूर्णरूपसे प्रकट हुआ है। अब वह सदा देदीप्यमान रहेगा और एक साथ 
कौदती हुई बिजलियोके समूहके समान प्रकाशसे परिपूर्ण होगा । तात्पयं यह है कि केवलज्ञान, 
ज्ञानगुणकी सादि और अनन्त पर्याय है। जिस प्रकार अन्य दर्शन, अपने ईश्वरको अनादि सिद्ध 
और अनादि सर्वज्ञ स्वीकृत करते है उस प्रकार जैन दर्शन उसे अनादि सिद्ध और अनादि सर्वज्न 
स्वीकृत नही करता । उसकी मान्यता हैं जो जीव अनादि कालसे कर्मंपटलसे आच्छादित तथा 
अज्ञानी रहा है वही अपनी साधनाओसे कर्मपट्कको विधटित कर बवीतराग और सर्वज्ञ 


होता है ॥११॥ 


चतुविद्यतिस्तव ११७ 


समन्‍्ततः . सौरभमातनोति  तवेंष _चिच्छक्तिविकासहासः । 
कम्याप्यम्ुश्चिन्मकरन्दपानलौल्येन धन्यस्यथ दुशो विशन्ति ॥१२॥ 
अन्वयाभ--हे भगवन्‌ !' (त्तव) आपका (एथः) यह (चिच्छक्तिविकासहास-) चेतन्य- 
शक्तिका विकासरूप हास्य (समन्‍्ततः) सब ओर (सौरभ) सुगन्धको (आतनोति) बिस्तृत कर रहा 
है । सो (कस्यापि धन्यस्य दुशः) किसी भाग्यशाली मनुष्यकी दृष्टि ही (चिन्मकरन्दपानलौल्येन) 
चेतन्यरूप मकरन्दके पानकी तृष्णासे (अमु) इस सुगन्धको (विशल्ति) प्राप्त होती है--उसका 
उपभोग करती है, सबकी नही । 
भावाधं--जिस प्रकार सब ओर फैलनेवाली पुष्पसमूहको सुगन्धका उपभोग कोई भाग्य- 
शाली मनुष्य ही कर सकते है सब नही, उसी प्रकार सब ओर अपना प्रभाव स्थापित करनेवाले 
आपके चेतन्यस्वभावकी महिमाकों कोई निकट भव्य जीव ही श्रद्धाका विषय बना सकते है, सब 
नही । तात्परय यह है कि वीतराग सर्वज्ञ जिनेन्द्रकी श्रद्धा उन्ही निकट भव्य जीवोको होती है 
जिनके हृदयमे चेतन्य स्वभावक्रे रसास्वादनकी सदा आकाक्षा रहती है ॥१२॥ 


त्वमेक. एवेकरसस्वभावः सुनिर्भरः स्वानुभवेन कामम्‌ । 
अखण्डचित्पिण्डविपिण्डितश्रीविंगाइसे. सेन्धवर्खिल्यलीलामू ॥१३॥ 


अन्ययाथं-- (एकरसस्वभाव ) जो एक ज्ञायक स्वभावसे सहित है, (स्वानुभवेन काम 
सुनिभंर ) जो स्वानुभवसे यथेच्छ परिपृर्ण है और (अखण्डचित्पिण्डविपिण्डितश्री.) जिनकी 
आभ्यन्तर लक्ष्मी अखण्ड चेतन्यके पिण्डके सहित है ऐसे (एकः) एक (त्वमेव) आप ही (सेन्धव- 
खिल्यलीलाम) नमककी डलीकी लछीलाको (विगाहसे) प्राप्त हो रहे है। 

भावाथथे--जिस प्रकार तमककी डलीका एक एक कण क्षाररससे व्याप्त है उसी प्रकार 
है भगवन्‌ | आपका एक एक प्रदेश ज्ञायक स्वभावसे परिपूर्ण है। जब क्षायोपशमिक ज्ञान, 
चारित्रमोहजनित रागसे सहित होता है तब वह नाना ज्ञेयोमे सलूग्न रहता है, परन्तु जब बह 
रागसे सर्वथा रहित हो जाता है तब स्वरूपमे स्थिर होने लगता है । क्षायिक ज्ञान रागसे रहित ही 
होता है, क्योकि पूर्ण वीतरागदशा होनेपर ही उसकी उत्पत्ति होती है, अत. क्षायिक ज्ञान स्वरूपमे 
स्थिर रहता है इसी अभिप्रायसे आपको स्वानुभवसे यथेच्छ परिपूर्ण कहा है ॥१३॥ 


विशुद्ध चित्पूरपरिप्लुतस्त्वमादद एवं. स्व॒स्सेन. भासि । 
प्रालेयपिण्ड' परितों विभाति सदादे एवाद्रबतायुतोडपि ॥१४॥ 
अन्ययार्थ--(विशुद्धचित्पू रपरिप्लुत:' विशुद्ध चेतन्यके पूरमे सब ओरसे डूबे हुए (त्वथ्॒) 
आप (स्वरसेन) आत्मरससे (आार्द्राद्रं. एव) अत्यन्त आई ही (भासि) सुशोभित हो रहे हैं, क्योकि 
(प्रालेयपिण्ड.) बर्फ पिण्ड (अद्गबतायुतोषपि) घनरूपतासे युक्त होने पर भी (सदा) सबंदा 
(परित्त ) सब ओरसे (आद॑ एवं) आदं ही (विभाति) प्रतीत होता है । 





१ अखण्डितमनाकुल ज्वलूदनन्तमन्तबंहिर्मह परममस्तु न सहजमुद्विलासं सदा। 
चिदुलछलनतनिर्भमरई सकलकालमारूम्बतें यदेकरसमुल्लसल्लवणसखिल्यलीलायितम्‌ ॥ १४॥ 
“-समयसारकलश 


११८ लघुतत्त्वस्फोट 


भावार्थ -जिस प्रकार बर्फ पिड यद्यपि द्रवता--तरलतासे युक्त नही है, किन्तु जमकर 
शिलाके समान अद्रवरूप हो गया है। तथापि वह सदा आद्र ही रहता है, उसमेसे पानी झरता हुआ 
मालूम होता है उसी प्रकार विशुद्ध चेतन्यके पुरसे परिप्लुत रहनेवाले आप स्वस्स--एक ज्ञायक- 
स्वभावसे युक्त ही प्रतीत होते है ॥१४॥ 
अपारबोधामतसागरोईपि स्वपारदर्शी स्वयमेव भासि | 
त्वमन्यथा स्वाजुभवेन शुन्यो जद्दासि चिह्स्तुमहिम्नि नेच्छामू ॥|१५।। 
अन्वयार्थ--है भगवन्‌ ! आप (अपारबोधामृतसागरो5पि 'सन्‌”) अपार ज्ञानरूप अमृतके 
सागर होकर भी (स्वयमेव) अपने आप ही (स्वपारदर्शी) एक आत्माके पारदर्शी (भासि) मालूम 
हो रहे है। (अन्यथा) यदि ऐसा नही होता तो (त्वं) आप (स्वानुभवेन) स्वानुभावसे (शून्यः) रहित 
होते तथा (चिद्वस्तुमहिम्नि) चैतन्यरूप वस्तुकी महिमामे (इच्छाम) इच्छाको (न जहासि) नही 
छोडते । 
भावार्थ--हे भगवन्‌ ! यद्यपि आप अनन्त ज्ञानके सागर हो--लोक-अलोकके ज्ञाता हो 
तथापि निश्चय नयसे मात्र आत्मदर्शी हो। यदि ऐसा न होता तो आप स्वानुभव्से शून्य होते 
और चिद्वस्तुकी महिमाकी इच्छासे रहित नही होते । यतशइच आप तद्विषयक इच्छासे रहित हो 
चुके है, अत. सिद्ध है कि आप आत्मदर्शी है ॥१५॥ 
अखण्डितः स्वानुभवस्तवायं समग्रपिण्डीकृतवोघसारः । 
ददाति नेवान्तरमुद्धतायाः समनन्‍्ततो ज्ञानपरम्पराया; ॥१६॥ 
अन्ययार्थ--हे भगवन्‌ ! (समग्रपिडीकृतबोधसार.) जिसमे ज्ञानका सार सम्पूर्णरूपसे 
एकत्र समाविष्ट किथा गया है ऐसा (अय) यह (तव) आपका (अखण्डित') कभी खण्डित न होने- 
वाला (स्वानुभव ) स्वानुभव (समन्तत ) सब ओरसे (उद्धताया') बहुत भारी (ज्ञानपरम्पराया:) 
ज्ञानकी परम्पाराकों (अन्तर) अवकाश (नव ददाति) नही देता है । 
भावाथं--ज्ञानका फल स्वानुभूति है, इसके प्रकट होते ही विकल्पात्मक ज्ञानकी परम्परा 
स्वयसमाप्ल हो जाती है। हे भगवन्‌ ! आपने स्वानुभवकी उस अपूर्व अवस्थाको प्राप्त कर 
लिया है जहा ज्ञान और ज्ञेयका विकल्प समाप्त हो जाता है ॥१६॥ 


निषीदतस्ते स्वमहिम्न्यनन्ते निरन्तरप्रस्फुरितानुभूतिः । 
स्फूटः सदोदेत्ययमेक एवं विश्रान्तविश्वो्मि भरः स्वभाव: ॥१७॥ 


अन्वयार्थ--(अनन्ते) अन्त रहित (स्वमहिम्नि) स्वकीय आत्माकी महिमामे (निषीदत ) 
स्थित रहनेवाले (ते) आपका (अयं एक. एवं) यह एक ही (स्वभाव ) स्वभाव (सदा) सदा 
(उदेति) उदित रहता है जो (निरन्‍्तरप्रस्फुर्तानुभूति:) तिरन्तर प्रकट हुई स्वानुभूतिसे सहित 
है, (स्फुट ) स्पष्ट है और (विश्वान्तविश्वोमिभर:) जिसमे समस्त तरज्भोका समूह--ज्ञानसन्ततियाँ 
विकल्पोंका जाल विश्नान्त हो जाता है--शान्त हो जाता है । 

भावाथं--हे भगवन्‌ | आप स्वरूपरमणकी उस उत्कृष्ट दशाको प्राप्त हो चुके हैं. जहाँ 
निरन्तर स्वकी अनुभूति होती हैं और परज्ञेयका विकल्प दूर हो जाता है ॥१७॥ 


चतुविश्ञतिस्तव ११९ 


सर्वा क्रिया कारककश्मलेव कर्जादिमूला किल तत्प्रवृत्तिः | 
शुद्ध! क्रियाचक्रपराड्मुखस्त्व॑ भामात्रमेव प्रतिभासि भावः ॥१८॥ 


अस्वयार्थ--(सर्वा क्रिया) जो भी क्रिया होती है वह सब (कारककद्मला एवं) कारकोंसे 
युक्त ही होती है, क्योंकि (किल) निश्चयसे (तत्प्रवृत्ति)) उस क्रियाकी प्रवृत्ति (कर्न्नादिमूला) कर्ता 
आदि कारकोके निमित्तसे होती है। हे भगवन्‌ | आपका (शुद्ध: भाव') शुद्धभाव (क्रियाचक्रप राड्मुख') 
क्रियाकलापसे पराइमुख हूं। चुका है, अतः (त्वनू) आप (भामात्रमेव) एक अन्‍्तर्दीष्विरूप ही 
(भासि) सुशोभित हो रहे है । 

भाषायथं---जहाँ क्रियाका विकल्प होता है वहा कर्ता कर्म करण सम्प्रदान अपादान और 
अधिकरण इन छह कारकोंका विकल्प नियमसे आता हैं। प्रारम्भमे भिन्‍त कारकचक्रका बिकल्प 
रहता है पश्चात्‌ धीरे धीरे परकारक चक्रका विकल्प समाप्त होकर अभिन्‍नकारक चक्रका विकल्प 
आता हैं और अन्तमे वह विकल्‍प भी समाप्त होता है। यह दह्या तब प्रकट होती है जब आत्मा 
क्रियाचक्रसे पराडमुख होता हैं और क्रियाचक्रसे पराडमुख तब होता है जब पूर्ण क्ृतकृत्य अवस्था 
को प्राप्त होता है। हे भगवन्‌ ! आप पूर्ण क्ृतक्ृत्य अवस्थाको प्राप्त हुए है अतः क्रियाचक्रसे 
पराइमुख हैं और यत क्रियाचक्रसे पराइःमुख है अत कारकचक्रकी प्रक्रियासे भी उत्तीर्ण है। अब 
तो आप ज्ञानमांत्र हैं। कौन जाननेवाला है और किसको जानता है यह सब विकल्प स्वतः समाप्त 
हो गया हैं ॥१८॥ 


स्वस्मै स्वतः स्व: स्वमिहैकभाव॑ स्वस्मिन्‌ स्वयं पश्यसि सुप्रसन्‍नः । 
अभिन्‍नदृग्दृश्यतया स्थितो5स्मान्न कारकाणीश् दुगेव भासि ॥१९॥ 
अस्कयाये--हे भगवन्‌ ! (इह) यहा (सुप्रसन्‍न ) अत्यन्त नि्मेलताको प्राप्त हुए (स्व ) आप 
(स्वस्मिन) अपने आपमे (स्वस्मे) अपने आपके लिये (स्वत्त ) अपने आपसे (स्व एकभाव॑) एक अपने 
आपको (स्वयं) अपने आपके द्वारा (पश्यसि) देख रहे है--निविकल्परूपसे जान रहे है। इस प्रकार 
(ईश) है नाथ! आप (अभिन्‍नदृग्दृश्यतया स्थित:) द्रष्टा और दृश्यके अभेदसे स्थित है, (अस्मात्‌) 
इसलिये (न कारकाणि) दृष्टि क्रियाके कारक नही है, आप (दुगेव) दर्शनरूप ही (भासि) सुशोभित 
हो रहे है । 
भावाथं--पूर्व इलोकमे जिस प्रकार ज्प्तिक्रियासम्बन्धी कारकचक्रसे उत्तोणं कर भगवान्‌ 
को ज्ञानमात्र कहा था उसी प्रकार यहा दृष्टिक्रियासम्बन्धी कारकचक्रसे उत्तीणं कर दर्शन- 


मात्र सिद्ध किया है। है भगवन्‌ ! आप इस उत्कृष्ट भूमिकामे विद्यमान है जहा द्रष्टा-देखनेवाला 
और दृश्य-देखने योग्य पदार्थका विकल्प समाप्त हो जाता हैं ॥१९॥ 


एको5प्यनेकत्वमुपैति काम॑ पूर्वापरीभावविभक्त भाव: 
नित्योदितेकाग्रदगेकमावो न भमाससे कालकलऊ्लितश्री; ॥२०॥ 


अन्वया्थ--(पूर्वाप रो भावविभक्तभाव:) जिसमे पू्वंभाव और परभावका भेद विभकत रहता 
है ऐसा पदार्थ (एकोर्डप) एक होता हुआ भी (काम) अच्छीतरह (अनेकत्व) अनेकपनको (उपत्ति) 
प्राप्त होता है, परन्तु हैं भगवन्‌ ! आप (नित्योदितैकाग्रदृगेकभाव.) निरन्तर उदित हुए एकाग्र 


१२० लघुतत्त्वस्फोट 


दर्शन सामान्य दर्शन गुणके कारण एकत्वभावको प्राप्त है अतः (कालकलड्धितश्री: न भाससे) 
कालसे कलड्ित लक्ष्मीसे युक्त प्रतीत नही होते है । 
भावाथं--एक अखण्ड द्रव्यका जब कालक्रमसे होनेवाली पर्याय्रोकी अपेक्षा विचार होता हैं 
तब उसमे 'यह पहले और यह पीछे! इस प्रकारका भेद अनुभवमे आता है और उस अनुभवके 
आधारपर वह एक होनेपर भी अनेकरूप प्रतोत होता है। हे भगवन्‌ ! आपका सामान्य दर्शन गुंण 
सदासे उदित है, अत उसमे कालक्रमसे होनेवाले चक्षुदंशंन, अचक्षुदंशंन अवधिदर्शन और केवल- 
दर्शनरूप अनेक भेद नही है। इतना ही कहा जाता है कि आप एक दर्शानरूप हैं ।|२०।। 
आद्यन्तमध्यादिविभागकल्प: समुच्छलन्‌ खण्डयति स्वभावम्‌ | 
अखण्डदृग्मण्डलूपिण्डितश्रीरेको भवान्‌ स्वंसर (रस) इचकास्ति ॥२१॥ 
अन्ययार्थ-- (समुच्छलन्‌) प्रकट होता हुआ (आद्यन्तमध्यादिविभागकल्प:) आदि अन्त और 
मध्य आदि विभागोका विकल्प (स्वभावम्‌) स्वभावको (खण्डयति) खण्डित कर देता हैं--अनेक 
भेदोमे विभक्‍त कर देता है, परन्तु हे भगवन्‌ ! (भवान) आप (सर्वर्स”) अनेकरूप होते हुए भी 
(अखण्डद्ग्मण्डल पिण्डितश्री.) अखण्ड-एक सामान्य दर्शनगुणसे सयुक्त होनेके कारण (एक चकास्ति) 
एक ही सुशोभित होते हैं । 
भावायं--एक ही गुणमे जब आदि मध्य और अन्तका विकल्प होता है तब वह एक होने 
पर अनेकरूप प्रतीत होने लगता है, परन्तु जब उसमे देश क्रमसे होनेवाले विभागक्रमको गौण कर 
दिया जाता है तब वह एकरूप ही अनुभवमे आता है। यत' शुद्धनय, देशक्रमसे होनेवाले विभागक्रम 
को गौण कर एक सामान्य -त्रिकालवर्ती भावकों ग्रहण करता है अत उसकी अपेक्षा आपका 
दर्शनगुण आदि मध्य और अन्तके विकल्पसे रहित होनेसे एक है और उससे तन्मय होनेके कारण 
आप भी एक ही है ॥२१॥ 
भामात्रमित्युत्कलितप्रवृत्तिमंग्न-क्रिया-का रक-फाल-देश; । 
शुद्धस्वभावेकज्वलज्ज्वल (जलोज्जल) स्त्वं पूर्णो भवन्‍नासि निराकुलश्रीः ॥२२॥। 
अन्वयार्थ--हे भगवन्‌ (त्वं) आप (“भामात्रम्‌! इत्युत्कलितप्रवुत्ति ) जिनके विषयमे ज्ञान- 
मात्र' ऐसा व्यवहार होता है, (मग्नक्रिथाका रककालदेश-) जिनमे क्रिया कारक काल और देशका 
विभाग समाप्त हो गया है, (शुद्धस्वभावेकजलोज्ज्वल ) जो बुद्ध स्वभावरूप एक जलस उज्ज्वल 
है, (पूर्ण:) पूर्णताको प्राप्त है और (निराकुलश्री.) निराकुल लक्ष्मीसे युक्त हे ऐसे (ना असि) 
आत्मा है। 
भावाथं--हे भगवन्‌ | आप क्रिया कारक देश काल आदिके विकल्पसे रहित, शु द्धस्वभावके 
धारक, पूर्णताको प्राप्त और निराकुललक्ष्मीसे सहित है ॥२२।॥। 


एकाग्रपूर्णस्तमिताविभागमामात्रभावास्खलितैकबृत्या । 
चकासतः केवलनिभेरस्य न सह्वरस्तेषईस्ति न तुच्छतापि ॥२३॥ 


अन्वयार्थ--(एकाग्रपूर्ण स्तमिताविभागभ मात्रभावास्खलितैक वृत्या) जो एकाग्र--एक 
आत्मस्वरूपमे स्थिर, पूर्ण, निइचल और विभागहीन ज्ञानमात्र भावसे च्युत न होनेवाली वृत्तिसे 
(चकासत:) सुशोभित हो रहे हैं तथा (केवलनिभरस्य) “मात्र अनेक गुणोंसे परिपूर्ण है ऐसे (ते) 


चतुविशतिस्तव १२१ 


आपके (सड्थभूरः) सद्भू र--अनेक पदार्थोका मिश्रण (न) नहीं है और (तुच्छतापि) शून्यता भी नही है । 

भावार्थ--हे मगवत्‌ | आप जिस भामात्र ज्ञानमात्र--भावसे युक्त है वह एकाग्र है--एक 
आत्मस्वरूपमें स्थिर है, पूर्ण है--अपने अनन्तानन्त अविभाग प्रतिक्छेदोंसे पूर्णताको प्राप्त है, 
अविनश्वर हैं और मतिज्ञान-श्रुतज्ञान आदिके विभागसे रहित हैं। उपयुक्त शुद्ध स्वभावमे आप 
सदा स्थिर रहते है। आप यद्यपि अनेक गुणोंसे परिपूर्ण हैं अथवा केवलज्ञानसे युक्त हैं और 
उसके कारण अनन्त ज्ञेवय आपके भीतर प्रतिफलित हैं तो भी आप सड्भूर नही हैं--उन ज्ञेयोंके 
साथ तन्मयताको प्राप्त नही है। साथ ही आप तुच्छाभावरूप नही हैं। तात्पर्य यह है कि आप 
पर द्रव्य गुण पर्यायोसे रहित होनेके कारण असंकीर्ण हैं और स्वद्रव्य गुण पर्यापोसे सहित होनेके 
कारण तुच्छाभावरूप नही है ॥२३॥ 


भावों मबन्‌ भासि हि भाव एवं चितामवंश्चिन्मय एबं भासि। 
भावों न वा भासि चिदेव भासि न वा विभो भास्यासि चिच्चिदेकः ।|२४॥। 


अस्वयार्थ-- (विभो) हे भगवन्‌ ! (हि) नि३चयसे आप (भावों भवत्‌ भाव एवं भासि) भाव- 

रूप होते हुए भाव ही प्रतिभासित होते है अर्थात्‌ जब आप अन्‍्त्जेयकी अपेक्षा पदार्थाकार 
परिणमन करते हैं तब पदार्थ ही प्रतिभासित होते हैं ओर (चिताभवन्‌ चिन्मय एवं भासि) चेतन- 
रूप होते हुए चेतनमय ही जान पडते है अर्थात्‌ जब आप अन्य पदार्थोस्ले निवृत्त हो अन्तश्ेयकी 
अपेक्षा एक चेतन द्र॒व्यरूप परिणमन करते हैं तब चेतन द्रव्यसे तन्मय जान पड़ते है। (वा) अथवा 
(भावों न भासि चिदेव जासि) भावरूप--प दार्थरूप प्रतिभासित नहीं होते है, चेतनद्रव्य--आत्म- 
द्रव्यरूप ही प्रतिभासित होते है, अथवा (चित्‌ न भासि) चेतन्यसे विशिष्ट चित्‌ प्रतिभासित नही 
होते किन्तु (एक: चित्त असि) मात्र एक चेतन्यरूप प्रसतिभासित होते है । 

भावार्थ--यहा भाव और भगवान्‌ तथा गुण और गुणीमे अमेद और भेद विवक्षाकों दिख- 
छाते हुए भगवान्‌का स्तवन किया गया है। भाव और भगवान्‌ अथवा गुण और गुणीमे प्रदेश- 
भेद नही होता, अत अभेद माना जाता है और सज्ञा संख्या लक्षण आदिकी अपेक्षा भेद स्वीकृत 
किया जाता है । अभेद विवक्षामे कहा गया है कि आप भावरूप होते हुए भासित होते है अत 
भाव ही है अर्थात्‌ आपमे और आपके भावमे कोई प्रदेशभेद नहीं है। यही अभिप्राय चैतन्य और 
चेतनके विषयमे जानना चाहिये। आगे कहा गया है कि आप भावरूप भासित नहीं हो 
रहे है किन्तु भाववान्‌ ही सुशोभित हो रहे है। यहा भाव और भाववात्र्‌ दोनोंमे भेद दिखाया 
गया है ॥२८॥ 

एकस्य शुद्धस्थ निराकुठस्प भावस्य भाभारसुनिभरस्य । 
सदा5स्खलद्भावनयानयाह भवामि योगीश्वर भाव एवं ॥२७॥ 

अन्वयार्थ--(योगीश्वर) हे योगीन्द्र ! (अहं) मै (एकस्य) एक (शुद्धस्य) शुद्धस्य) शुद्ध 
(निराकुलस्य) आकुलतारटित और (भाभारसुनिर्भरस्य) दीप्तिके समूहसे अत्यन्त भरे हुए 
(भावस्य) चिदृभावकी (सदा) सवबंदा (अनया) इसे (अस्खलज्धावनया) अखण्डभावनाके द्वारा 
(भाव एव) चिदभावरूप ही (भवामि) होता हूँ । 

भावषायं--'जो निरन्तर जिसकी भावना करता है वह उसीरूप हो जाता है” इस सिद्धान्त 
के अनुसार श॒द्ध भावकी अनवरत भावना करनेसे मे भी उसीरूप होता हूँ ॥२५॥ छा 


35 
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अनुष्टुप्‌ छन्‍्दः 


हयं द्राधीयसी  सम्यकपरिणाममभीष्सता । 
भवतात्मवता देव क्षपिता मोहयामिनी ॥१॥ 


अन्वया्थ-- (देव) हे नाथ | (सम्यकपरिणामस्‌ अभीष्सता) समीचीन परिणामकी इच्छा 
रखनेवाले (आत्मबता भवता) आप आत्मज्ञके द्वारा (इय) यह (द्राघीयसी) सुदीधघ (मोहयामिनी) 
मिथ्यात्वरूपी रात्रि (क्षपिता) नष्ट की गई है। 

भावाथं--यहाँ मिथ्यात्वको रात्रिकी उपमा देते हुए आचाय॑ने यह अभिप्राय प्रकट किया 
है कि जिस प्रकार रात्रिके घनघोर अन्धकारमे कुछ दिखाई नही देता उसी प्रकार मिथ्यात्वके 
उदगमे भी जीवको कुछ सूझ नही पड़ता । जिस प्रकार पित्तज्वरबालेकों मीठा दूध भी कडुआ 
लगता है उसी प्रकार मिथ्यात्वके रहते हुए इस जीवको सुगुरुओका सदुपदेश भी अरुचिकर 
लगता है । यह मिथ्यात्वरूपी रात्रि बहुत बडी है अर्थात्‌ अनादिकालसे साथमे लग रही है। है 
भगवन्‌ ! किमी अच्छे फलकी इच्छा करते हुए आपने इस मोहरूपी दीघध॑ रात्रिको नष्ट किया है। 
किन्तु कब नष्ट किया ? जब आप आत्मवान्‌ हुए। ज्ञाता द्रष्टा स्वभाववाले आत्माकी ओर जब 
आपका लक्ष्य हुआ तभी आप इस मोहरूपी रात्रिको नष्ट कर सके है । तात्पर्य यह है कि इस मोह- 
रूपी राजिको नष्ट करनेका श्रेष्ठ उपाय यही है कि परसे भिन्‍न और स्वकीय गुण पर्यायोसे 
अभिन्‍न शुद्ध आत्मतत्त्वकी प्रतीतिकी जाय | इसके बिना मिथ्यात्वका नष्ट होना और सम्यक्त्वका 
प्राप्त होना सभव नही है ॥१॥ 

सुविशुद्धेश्चिद्द्गारेजी ण मारू्यासि कश्मलम्‌ । 
अज्ञानादतिरागेण यद्विरुड्ं पुराहृतम्‌ ॥२॥। 

अन्ययाथं -- (अज्ञानात्‌) अज्ञानवश (अत्तिरागेण) तीज्र रागके द्वारा इस जीवने (पुरा) पहले 
(यत्‌) जो (विरुद्ध) विरुद्ध-दू खदायक (कइ्मल) पाप (आहत) सचित किया है वह (सुविशुद्धे:) 
अत्यन्त निर्मल (चिदुदगार ) चेतन्यके उदमारोसे (जीर्ण ) नष्ट हो जाता है ऐसा आप (आख्यासि) 
उपदेश देते है । 

भावाथं--मिथ्यात्वदशामे अज्ञानवश बाघे हुए अशुभ कर्मोकी अनुभाग शक्ति, सम्यक्त्वके 
होते ही क्षीण हो जाती है, शुभ कर्मोकी अनुभाग शक्ति बढ जाती है और सत्तामे स्थित कर्मोकी 
निर्जरा होने लगती है । ऐसा आपका उपदेश है ॥२॥ 

दीप्रः प्रार्थथते विश्व॑ बोधाग्निरयमज्जसा । 
त्व॑ तु॒मात्राविशेषज्ञस्तावदेव प्रयच्छसि ॥३॥ 


चतुविशतिस्तव १२३ 


अन्ववार्थ--(दी प्र.) अत्यन्त तैज (अयं) यह (अज्जसा बोधार्निः) सम्यस्क्षानरूपी अग्नि 
(चिद्रवें) समस्त विश्वको (प्रार्थथले) चाहती है--उसे अपना ज्ञेय बनाना चाहती है (तु) परन्तु 
(तव्वं) आप (मात्राविशेषज्ञ:) मात्रापरिणामके विशेषज्ञ है अतः (तावदेव) उतना ही शे य उसे 
(प्रयच्छसि) प्रदान करते है जितनेको वह निराकुलतासे जान सकती है। 

भावार्थ-जिस प्रकार तीज्र जठराग्निवाला पुरुष बहुत खाना चाहता है, परन्तु 'कितनी 
मात्रामे भोजन देना चाहिये”! इस बातकों समझनेवाला वेद्य उसे उसकी शक्तिके अनुसार ही 
भोजन देता है । इसी प्रकार सम्यकत्वको प्राप्त हुआ जीव अपने ज्ञानके द्वारा यद्यपि समस्त विदव- 
को जाननेकी अभिलाषा रखना है, परन्तु आप उसकी ज्ञानशक्तिके पारखी है अतः उसे उतना ही 
जाननेका उपदेश देते है जितना कि वह निराकुतासे जान सकता है। जिनागममे बहुज्ञानकी 
नही, किन्तु सम्यस्ज्ञानकी प्रतिष्ठा की गई है। ग्यारह अड्भ और नौ पूर्वीका पाठी मिथ्यादृष्टि जीव, 
कबतक संसारमे भ्रमण करेगा, इसका निर्णय नही, परन्तु अष्टप्रवचनमातृकाके जघन्य सम्यक्‌ 
श्रुतज्ञानको घारण करनेवाला क्षीणमोह गुणस्थानवर्ती जीव नियमसे अन्तमुंहुर्तके भीतर केवल- 
ज्ञानी बन जाता है और आयुके निषेक क्षीण हो चुके है तो उसी अन्तमुंह॒तंमे मोक्ष प्राप्त कर 
सकता है । 


बोधाग्निरिन्धनीकुवन्‌ विश्व॑ं विश्वमयं तब । 
स्वधातुपोषमेक॑ हि तलुते नतु विक्रियाम्‌ ॥४॥ 
अन्वयाथें--है भगवन्‌ ! (विश्व विश्व) समस्त लोकको (इन्धनीकुवंन्‌) अपना ईधन 
बनाती हुई--जावती हुई (तव) आपकी (अयं) यह (बोधारिन') ज्ञानरूपी अग्नि (हि) निश्चयसे 
(एक स्वधातुपोष) एकमात्र आत्मगुणोका पोषण, (तनुते) करती है (न तु विक्रिया) किन्तु विकारकों 
नहीं करती । 
भावाथं--जिस प्रकार जठराग्नि उचित भोजन ग्रहणकर उसके द्वारा रक्त-मास आदि 
भ्रातुओका पोषण करती हुई शरीरकी वृद्धि करती है उसी प्रकार हे भगवन्‌ ! आपको यह ज्ञान- 
रूपी अग्नि समस्त ससारकों जानकर उसके द्वारा आत्मगुणोका पोषण करती है। रागादि दोषोकी 
वृद्धि नही करती है ॥४॥ 
विश्वग्रासातिपृष्टेन शुद्धचेतन्यघातुना । 
रममाणस्य ते नित्यं बलमालोंक्यतेइतुलूम ॥५॥। 
अन्वयाथं--(विश्वग्रासातिपुष्टेन) समस्त वस्तुओके ग्रहण करनेसे अत्यन्त पुष्ट (शुद्ध 
चैतन्यधातुना) वीतराग विज्ञानके साथ (नित्य) निरन्तर (रममाणस्थ) रमण करनेवाले (ते) 
आपका (अतुलूम) उपमा रहित (बलश्) बीय॑ (आलोक्यते) दिखाई देता है--अनुभवमे आता है। 
भावार्थ--हे भगवन्‌ ! आप अनन्त ज्ञानके धारक हैं, अत उससे आपके अनन्त बलका 
अनुमान होता है, क्योंकि अनन्त बलके बिना अनन्त ज्ञानकी उत्पत्ति नही होती ॥५॥ 
अनन्तबलसन्नड्रं स्वभाव भमावयन्‌ विश्वः | 
अन्तर्जीणंजगद्ग्रासस्त्वमेवेकी विलोक्यसे ।।६॥ 


१२४ लघुतस्वस्फीट 


अन्ययार्थ--(अनन्तबलसन्तद्ध स्वभाव भावयन्‌) जो अनन्त बलसे युक्त स्वभावकी भावना 
करता है (विभु ) सामथ्यंयुक्त है तथा (अन्तर्जीणंजगद्ग्रास:) जिसने जगत्रूपी ग्रासको भीतर ही 
भीतर जीर्ण कर दिया है--उसे अन्तज्ञेय बनाकर अपने आपमें विलीन कर लिया है ऐसे (त्वमेव 
एक:) आप ही एक (विलोक्यसे) दिखाई देते है । 

भावार्थ--है भगवन्‌ ! आप अनन्त बलसे युक्त आत्मस्वभावको साक्षात्‌ प्राप्त कर चुके है 
तथा समस्त विश्वको अपने ज्ञानका विषय बनाकर अपने आपमे विलीन कर चुके है ऐसी अद्भुत 
सामथ्येंसे युक्त आप ही है ॥६॥ 


विश्वग्रासादनाकाड्क्ष: प्रयातस्वृप्तिमक्षयाम्‌ । 


अय॑ निरुत्सुको भाति स्वभावभर निभेरः ॥७॥ 

अन्धयाधध--जो (विश्वग्रासातू) समस्त पदार्थोको ग्रहण करनेसे--उनके ज्ञाता होनेसे 
(अनाकाक्ष') अज्ञात पदार्थके न रहनेके कारण उसे जाननेकी आकाक्षासे रहित है, (अक्षयास्र॒) 
अविनाशी (तृप्ति) तृप्तिको प्राप्त है, (निरुत्सुक') किसी वस्तुकी प्राप्तिके लिये उत्काण्ठत नही है 
तथा (स्वभावभरनिर्भर ) स्वभावभूत ज्ञान दर्शतादि गुणोके समूहस परिपूर्ण है ऐसे (अय) यह 
आप (भाति) सुशोमित हो रहे है । 

भावाथं--छद्‌मस्थ जीवका ज्ञान क्रमवर्ती है, अतः वह जब एक पदार्थमे प्रवृत्त होता हे 
तब उसके दूसरे पदार्थके जाननेको आकाक्षा विद्यमान रहती है। लोभ कषायसे पीडित ससारी 
जीव, अनेक वस्तुओके प्राप्त होनेपर भी तृप्तिका अनुभव नहीं करता है उसे निरन्तर अलब्ध 
वस्तुको प्राप्त करनेका लोभ सताता रहता है। लोभी मनुष्य किसी वस्तुकों देख तत्काल उसे 
प्राप्त करनेके लिये उत्सुक हो उठता है और स्वभावकी ओर लक्ष्य न देकर वह सदा विभावभावो- 
मे ही उलझा रहता है, परन्तु हे भगवन्‌ ! आपकी परिणति, उपर्युक्त परिणतिसे विपरीत है, अत 
आप स्तुतिके पात्र है ॥७॥ 


अनन्तरूपेरुग्रद्धिरुपयोगचमस्कृतेः । 
वहस्येकी5पि वेचित्र्यं स्वमहिम्ना स्फुटी मबन्‌ ॥८॥॥ 
अन्यवार्थ--(स्वमहिम्ता स्फुटीभवन्‌) जो आत्ममहिमाके द्वारा स्पष्ट अनुभवमे आ रहे है 
ऐसे जाप (एकार्थप) एकरूप होकर भो (उर्चाद्ध.) उत्पन्त हानेवाले (अनन्तरूप ) अनन्त प्रकारके 
(उपयोगचकत्कृते.) उपयोगसम्बन्धी चमत्कारोंसे (वेचित्रयं) विचित्रता--अनेकरूपताको (वहुसि) 
धारण करते है । 
भावायं--हे भगवन्‌ | यद्यपि आप एक हैं तथापि क्षणमे परिणमनशील उपयोगके अनन्त 
चमत्कारोके कारण अनेकरूपताकों धारण करते हैं ॥८॥ 
एक एवोपयोगस्ते साकारेतरमेदतः । 
ज्ञानदर्शनरूपेण द्वितयीं गाहते ध्वम्‌ ॥९)। 
अन्वयार्थ--है भगवन्‌ ! (तै) आपका (एक एवं उपयोग ) एक ही उपयोग (साकारेतर- 
भेदत.) आकार और अनाका रके भेदसे (ज्ञानदर्शनरूपेण) ज्ञान और दर्शनके रूपमे (द्वितयीं भुवम) 
द्विरूपताको (गाहते) धारण करता है। 


चतुरविशतिस्तव १२५ 


भावाथे--आत्माके चेतन्यानुविधायी परिणामको उपयोग कहते हैं । इसके ज्ञानोपयोग और 
दर्शनोपयोगके रूपमे दो भेद है। केवली भगवानके दोनों उपयोग युगपत्‌ होनेसे एक ही उपयोग 
साकार और अनाका रके भेदसे ज्ञान तथा दर्शनके रूपमे द्विरूपताको प्राप्त है। 


समस्तावरणोच्छेदान्नित्यमेब.. निरगंले । 
अपयांगेण वर्तेते दुग्शप्ती बिशदे व्वयि ॥॥१०॥ 


अन्वयार्थ-- (समस्तावरणोच्छेदात्‌) समस्त ज्ञानावरण और दर्शनावरणका उच्छेद--सवंधा 
नाश हो जानेसे जो (नित्यभेव) निरन्तर ही (निरगंले) निर्बाध रहते हैं ऐसे (विशदे) अत्यन्त 
निर्मल (दुग्ज्प्ती) द्शंन और ज्ञान (त्वयि) आपमे (अपर्यायेण) एक साथ (वर्तेते) विद्यमान रहते है-- 
प्रवत॑ते है । 

भावाथ्--छजडूस्थ जीवोके पहले दर्शंनोपपोग होता है उसके पश्चात्‌ ज्ञानोपयोग होता है, 
परन्तु सर्वज्ञ भगवान्‌के दोनो उपयोग एक सा + प्रवृत्त होते हैं। बारहवें गुणस्थानके अन्तमे ज्ञाना- 
वरण और दश्शेनावरण कर्मका सर्वथा क्षय हो जानेसे केवरूदशंन और केवलज्ञान एक साथ 
प्रकट हो जाते है। ये दोनों ही उपयोग अत्यन्त निमंल रहतें है तथा बाधक कारणोका अभाव हो 
जानेसे निर्बाब होते है । है भगवत्‌ | क्योकि आप सर्वज्ञ है, अतः आपके तथोक्त दर्शन-ज्ञानरूप 
उपथोग एक साथ प्रवुत्त रहते है। दर्शनोपयोग सामान्य अर्थात्‌ आत्माको ग्रहण करता है और 
ज्ञानोपयोग--विशेष अर्थात्‌ बाह्य पदार्थोको ग्रहण करता है ॥॥१०॥ 


दुग्शप्त्पोः सहकारीदमनन्तं बीय॑मूजितम्‌ । 
सहतेःनन्‍्तरायं ते न मनागपि खण्डनम्‌ ॥११॥ 


अन्वयार्थ--हे भगवन्‌ ! (दुग्शप्त्यो.) दर्शन और ज्ञानका (सहकारि) सहकार करनेवाला-- 
उनके साथ-साथ प्रकट होनेवाला (ऊ्जित) अत्यन्त शक्तिसम्पत्न (अनन्तरायं) निविष्न (इदं) यह्‌ 
(ते) आपका (अनन्त वीय॑) अनन्त बल (मनागपि) किडज्चित्‌ भो (खण्डन) खण्डनको (न सहते) 
सहत नही करता है। 

भावाथं--बा रहने गुणस्थानक अन्तमे जिस प्रकार ज्ञानावरण और दर्शनावरण कर्मका 
सर्वथा उच्छेद होता है उसी प्रकार अन्तराय कमंका भी सवंथा उच्छेद होता है। उसका उच्छेद 
होनेसे आत्मामे क्षायिक दान, लाभ, भोग, उपयोग और बोयय॑ ये पाच गुण प्रकट होते हैं। यहा 
प्रमुखरूपसे वीर्यगुणका वर्णन करते हुए कहा गया है कि हे भगवन्‌ ! ज्ञानोपयोग और दर्शनोपयोग 
का सहकार करनेवाला आपका अनन्त बीय॑ भी सदा निर्वाध रहता है। यह अनन्त वीयय॑, ज्ञानो- 
प्रयोग और दर्शनोपयोगका सहकारी इसलिये होता है कि इसके बिना आत्मा उन उपयोगोको 
धारण करनेमे समर्थ नही होता है। यह क्षाथ्रिक ज्ञानोपपोग और दर्शनोपयोगकी बात रही, 
परन्तु क्षायोपशमिक ज्ञानोपयोग और दर्शनोपयोगके लिये भी उनके साथ प्रकट होनेवाले क्षायो- 
पशमिक वोयंकी आवश्यकता रहती है ॥११॥ 


अखण्डदश नज्ञान प्राग्लभ्यग्लापिताउईखिलः । 
अनाइल. सदा तिष्ठन्नेकान्तेन सुखी मवान्‌ (१२॥ 


१२६ लघुतत्त्वस्फोट 


अस्वयाय्थ--- (अखण्डदंनज्ञानप्राग्लभ्यग्लापिताखिल:) पृ्णं दर्शन और ज्ञानकी सामथ्य॑से 
जिन्होंने सबको गृहीत कर दिया है--एक साथ समस्त पदार्थोंको जान लिया है और इसलिये जो 
(सदा) निरन्तर (अनाकुल:) आकुलतासे रहित (तिष्ठन्‌) स्थित है ऐसे (भवान्‌) आप (एकान्तेन) 
नियमसे (सुखी) सुखसपन्न है । 
भावा्थ--ऊपरके दो इलोकोमे अनन्त ज्ञान अनन्त दर्शन और अनन्त वीय॑ँका वर्णन किया 
गया था । इस इलोकमे अनन्त सुखका बर्णन किया जा रहा है | छह्मस्थ अवस्यामे क्षायोपशमिक 
ज्ञान और दर्शनकी प्रवृत्ति क्मसे होती है। इसलिये अज्ञान और अदृष्ट पदार्थकों जानने देखनेकी 
आकाइक्षारूप आकुलता विद्यमान रहती है, परल्तु सर्वज्ञ अवस्थामे ज्ञान और दर्शन एक साथ 
प्रवर्तते हैं, साथ ही मोहकमंका सर्वथा क्षय हो जानेसे किसी पदार्थ जाननेकी आकाडक्षा नही 
रहती, इसलिये पूर्णरूपसे निराकुलता रहती है । यह निराकुलता ही सुख कहलाती है। हे भगवन्‌ । 
तथोकत निराकुलतासे युक्त होनेके कारण आप नियमसे सुखी है । इस प्रकार आप अनन्त ज्ञान, 
अनन्त दर्शन, अनन्त वीय॑ और अनन्त सुख इस अनन्त चतुष्टयसे युक्त है ॥१२॥ 
स्वयं दृग्शप्तिरूपत्वान्न सुखी सन्‌ प्रमाश्यसि । 
नित्यव्यापारितानन्तवीर्य जोन्यसि (जानास) पश्यसि ॥१३॥ 
अन्वया्थ--(नित्यव्यापारितानन्तवीय) जिनका अनन्त वीय॑ निरन्तर व्यापारयुकत है ऐसे 
हे जिनेन्द्र ' आप (सुखी सन्‌) सुखी रहते हुए (न प्रमाद्यसि) प्रमाद नही करते है और (स्वयं 
दुग्ञ्ञप्तिख्पत्वात्‌) स्वय दर्शन और ज्ञानरूप होनेसे पदार्थोकों (जानासि पश्यसि) जानते देखते है । 
भावाथं--हे भगवन्‌ ! आप अनन्त वीयंसे युक्त होते हुए अनन्त सुखसे सम्पन्न है, तथा 
सुखी होनेपर प्रमाद नही करते, एवं स्वय अनन्त ज्ञान और अनन्त दर्शनरूप होनेसे पदार्थोको 
जानते देखते है। तात्पयं यह है कि आप अनन्त चतुष्टयसे युक्त है। 
नश्व॒रत्व॑ दुशिज्ञप्त्पोन॑ तवास्ति मनागपि । 
सतः स्वयं दृशिज्ञप्तिक्रियामात्रेण वस्तुनः ॥१४॥ 
अन्ययार्थ--जो (वस्तुनः) वस्तुके (द्शिज्ञप्तिक्रियामात्रेण) दर्शन और ज्ञानकी क्रिया मात्रसे 
(स्वयं सतः) स्वयं सदा विद्यमान है--वस्तुको सदा देखते और जानते रहते है ऐसे (लब) आपके 
(हशिज्ञप्त्यो)) दर्शन और ज्ञानमे (मनागपि) किड्न्चित्‌ू भी (नश्वरत्व) नश्वरपना (नास्ति) 
नही है । 
भावाथ--यतश्च आप ससारके समस्त पदार्थोको स्वय जानते देखते रहते है, इसलिये 
आपके दर्शन और ज्ञान सदा विद्यमान रहते है उनका कभी रघच्न्चमात्र भी नाश नही 
होता है ॥१४॥ 
न ते कर्त्रांदि(द्य)पेक्षित्वाद्‌ दृशिशषप्योरनित्यता । 
स्वयमेब सदेवासि यतः परटकारकीमयः ॥१५॥। 
अन्वयायं--(यत ) क्योकि आप (स्वयमेव) स्वयं ही (घट्कारकीमय ) छह कारकरूप 
(सदेब) सदेव (असि) है, इसलिये (कर्नाचपेक्षात्वात्‌) कर्ता आदि कारकोंकी अपेक्षा करनेसे (ते) 
आपके (दृशि-ज्ञप्त्यो:) दर्शन और ज्ञानमे (अनित्यता) अनित्यता (न) नही है। 


चतुविशतिस्तव १२७ 


भावाथें--अन्य संसारी जीवोंके ज्ञान दर्शन, बाह्य कारक चक्र--कर्ता, कम, करण, 
सम्प्रदान, अपादान, और अधिकरण इन छह ॒कारकोंकी सहायता पर निर्भर होनेके कारण उनके 
अभावमे प्रकट नही हो पाते, परन्तु आप स्वयं घट्कारकरूप है--आपने अपने आपको षट्कारक- 
रूप कर लिया है, अतः कारकचक्रकी अपेक्षा आपके ज्ञान दर्शनके लिये आवश्यंक नही है | फल- 
स्वरूप वे सदा प्रकट रहते हैं ॥१९५॥ 
दृश्यक्षे(य) बहिवेस्तुसान्निध्य नात्र कारणम्‌ । 
कुबतो दर्शनज्ञाने दृशिज्ञप्तिक्रिये तव ॥१६॥ 
अन्वयार्थ--(दृशिज्ञप्तिक्रिये) जानने देखनेरूप क्रियाओको (कुर्वत') करते हुए (तव) आपके 
(अन्न दरदांनज्ञाने) इन दर्शन और ज्ञानमे (दृश्य-ज्ञेयबहिबंस्तुसान्निध्यं) दृश्य और शेयरूप बाह्य 
वस्तुओका सन्निधान (कारण न) कारण नही है । 
भावायं--क्षायोपशमिक ज्ञान और दर्शनकी उत्पत्तिमे देखने और जानने योग्य बाह्य 
वस्तुओका सन्निधान कारण पडता है, परन्तु है भगवन्‌ | आप सदा जानते और देखते रहते हैं, 
आपके इस जानने और देखनेमे बाह्य पदार्थोका सन्निधान कारण नहीं है। क्षायिक दशशंन और 
ज्ञानके निरावरण होनेसे उनकी ऐसी ही अद्भुत सामथ्यं है ॥१६॥ 


क्रियमाणदृशिक्ञप्ती न ते भिन्‍ने हक | 
स्वयमेव दुृशिज्ञप्ती मबतः त्‌ ॥१७॥ 
अन्वया्थ--(क्रियमाणदुशिज्ञप्ती) आपके द्वारा किये जानेवाले दर्शन और ज्ञान, यतः 
(स्वयमेव दृशिज्ञप्तीभवत') स्वय ही दर्शन और ज्ञान होनेवाले (ते) आपके (कमंकोत॑नात्‌) कम 
कहे गये है, अत (कथचन) किसी अपेक्षा आपसे (भिन्‍्ने न) पृथक नही है। 
भावाथं--यहाँ दर्शन ज्ञानकको आपसे अभिन्‍न कहनेका कारण यह है कि आप स्वयं हो 
दर्शन ज्ञानरूप होते है। निश्चयनयसे कतुं-कमंभाव एक द्रव्यमे ही बनता है, अत वही कर्ता होता 
है और वही कर्म ॥१७॥ 
क्रियां भावत्वमानीय दृशिक्षप्तीभवनू स्वयम्‌ | 
सव॑ दृशिज्ञप्तिमात्रोडसि. भावोड्न्तगूंढकारकः ॥१८॥ 
अन्वपार्थ--(किया) दर्शन-ज्ञानरूप क्रियाको (भावत्वमु आनीय) परिणतिरूपता प्राप्त 
कराके (स्वयं) अपने आप (दुशिज्षप्तीभवन्‌) दर्शन और ज्ञानरूप होते हुए (त्वमू) आप (अन्तगूँढ- 
कारक:) जिसमे कारकचक्रका विकल्प अन्‍न्तगूंढ हो चुका है ऐसे (दृशिज्ञप्तिमात्रभाव. असि) 
दर्शनज्ञानमात्र भावरूप हुए है । 
भाषाथे--दर्शत और ज्ञान आत्माके गुण है, इन गुणोकी पदार्थोको जानने देखनेरूप जो 
परिर्णात है बह क्रिया कहलाती है। गुणोकी यह क्रिया कारक सापेक्ष होती है, परन्तु हे भगवन्‌ | 
आपने गृणोंमे उठनेवाले इस क्रियारूप विकल्पको समाप्त कर दिया है और स्वयं ज्ञान-दर्शनगुणरूप 
हो गये है। क्रियारूप विकल्पके समाप्त हो जानेसे कारक॑चक्रका विकल्प स्वयमेव समाप्त हो 
गया है | तात्पर्य यह है कि आप ज्ञान दर्शनमय है ॥१८॥ 


१२८ लघुतत्त्वस्फोट 


दुग्श्प्तीमवतो नित्यं भवन भवतः क्रिया । 
तस्याः कर्त्रादिख्पेण भवानुल्लसति स्वयम्‌ ॥१९॥ 
अन्ययाथं--(नित्य) नित्य ही (दृग्ज॒प्तीभवत') दशन और ज्ञानरूप होते हुए (भवत ) 
आपका (भवन) होना (क्रिया) क्रिया है। (तस्थाः) उस क्रियाके (कर्त्रा दिख्पेण) कर्ता कर्म आदि 


कारकके रूपसे (भवान्‌) आप (स्वय) स्वयं ही (उल्लमति) सुशोभित होते हैं । 
भावाथं--है भगवन्‌ ! आपका दर्शन-ज्ञानरूप परिणमन करना ही आपकी क्रिया है ओर 
उस क्रियाके कर्ता, कर्म, करण, सम्प्रदान, अपादान और अधिकरण आप स्वय है। यह अभेदनयसे 


षट्का रकका वर्णन है ॥१९॥ 


आत्मा भवसि कर्त्तेंति दृग्शप्तीभबसीति तु। 
कमवमपरे भावास्त्ममेव करणादयः ॥|२०॥। 


अन्वयाथे-- (त्व भवसि) आप परिणत होते हैं (इति) इसलिये (आत्मा) आपका आत्मा 
(कर्ता) कर्ता है। (तु) और (दृग्गप्तीमवसि) आप दान तथा ज्ञानरूप होते है (इति) इसलिये 
आपका आत्मा (कर्म) कर्म है (एव) इसी तरह (त्वमेव) आप ही (करणादय अपरे भावा ) करण 
आदि अन्य भावरूप है । 

भावार्थ--'जो परिणमन करता है वह कर्ता होता है जो परिणमन है वह कर्म कहलाता 
है और जो परिणति है वह क्रिया है। इस तरह कर्ता, कम॑ और क्रिया ये तीनो भिन्‍न-भिन्‍न नही 
हैं। एक आत्माकी ही परिणातियाँ हे ॥२०॥ 


क्रियाकारकसामग्रीग्रासोल्ला सविशञारदः | 
दृशिज्ञप्तिमययों भावों भवान्‌ भावयतां सुख/ ॥२१॥ 


अन्वयार्थ--(क्रियाका रकसा मग्नीग्रासोल्लासविशा रद ) जो क्रिया कारकरूप सामग्रीके 
अन्तहित करने तथा उल्लसित करनेमे निपुण है ऐसे (भवात) आप (दुशिज्ञप्तिमय” भाव.) दर्शन- 
ज्ञानमय भावरूप है और (भावयतां सुख ) इनकी भावना करनेवालोंको सुखदायक है । 

भावाथे--अभेद नयसे विचार करने पर क्रिया तथा कारक आदिकी सामप्री अन्त्निमग्न 
हो जाती है और भेद नयसे विचार करने पर वह उल्लसित प्रकट होकर सामने आती है। है 
भगवन्‌ ! आप दोनो नयोके उपदेष्टा है अत. क्रिया कारक सामग्रीकों ग्रस्त और उल्लसित करनेमे 
निपुण कहे जाते है। भाव और भाववान्‌मे अमेद विवक्षासे चर्चा करने पर आप भावस्वरूप ही 
अनुभवमे आते है आपका वह भाव, दशंन और ज्ञानरूप है। जो भी पुरुष आपके इस दर्दान 
ज्ञानमय भावकी भावना करता है बह निराकुलतारूप सुखका पात्र बनता है ॥२१॥ 


१. ये परिणमति स॒ कर्ता य. परिणामों भवंत्तु तत्कर्म। 
या परिणतिः क्रिया सा त्रयमपि भिन्‍ने न वस्तुतया ॥५१॥ 
र्‌, सुखयति हृति सुखं, सुखकारीत्यर्थ । समयसार करूशा 


चतुविशतिस्तव १२९, 


अनाकुछः स्वयं ज्योतिरन्तवेद्दिखण्डितः । 
स्वयंवेदनसंवेधो भासि त्व॑ माव एबं न ॥२२॥ 


अन्थयार्थ--(अनाकुल') जो आकुलतासे रहित हैं (अन्तबंहि.) भीतर बाहर (स्वयं ज्योतिः) 
स्वयं ज्योतिस्वरूप है (अखण्डितः) अखण्डित है--गुण-गुणीके भेदसे रहित हैं और (स्वयं वेदन- 
स्वेद्य:) स्वसवेदनके द्वारा संबेदन करनेके योग्य है ऐसे (त्वं)आप (न) हमारे लिये (भाव एवं) 
भावरूप ही (भासि) प्रतीत होते है । 

भावार्थ--हे भगवत्‌ | आप मोह ओर क्षोभसे रहित होनेके कारण आकुलतासे रहित है, 
अन्तर्ज्योति--दर्शन और बहिज्योति--ज्ञानसे तन्मय हैं, प्रदेशभेद न होनेसे अखण्डित हैं तथा 
स्वसवेदनके द्वारा अनुभव करनेके योग्य है, अतः आप हमे भावरूप ही प्रतीत होते है। यहां भाव 
और भाववान्‌मे अभेदनयसे एकत्वका वर्णन करते हुए भगवानुको भावरूप कहा गया है ॥२२॥ 

एवमेवेति न क्वापि यदुपैष्यवधारणम्‌ । 
अवधारयतां तस्ब॑ तब सेवावधारणा ॥|२३॥ 

अन्वयार्थ-- .यत) जिस कारण वस्तु (एवमेव) इसी प्रकार है (इति) इस तरह 
(क्वापि) कही भी आप (अवधारण) नियमको (न उपेषि) श्राप्त नही होते है (तत्‌) उस कारण 
(तव तत्त्वस्‌ अवधारयता) आपके तन्‍्वकी अवधारणा--निश्चय करनेवालोको सेब) वही (अव- 
धारणा) अवधारणा होती है अर्थात्‌ जिस प्रकार आप किसी विषयमे एकरूपता--एकान्तदृष्टिका 
अवल्म्बन नही लेते उसी प्रकार आपके द्वारा प्रतिपादित तत्त्वका अवधारण करनेवाले पुरुष भी 
एकरूपता-एकान्‍्त दृष्टिका अवलम्बन नही करते । 

भावार्थ--तयोका अवतार विभिन्‍त-विभिन्‍न विवक्षाओको लेकर हुआ है, अत किसी एक 
नयके एकातपक्षसे तत््वका चिन्तन करनेवाले मनुष्योको आपका पूर्णरूपसे अवधारण नही हो 
सकता है । 

तीश्ण्यो-(तीक्ष्णे) पयोगनिव्यंग्रगाढग्रहहटाहतः । 
अनन्तशक्तिभिः स्फारस्फु्ट भासि परिस्फुटम ||२४।। 

अन्वया्ध--(ती क्ष्णोपयोगनिवयग्रगाढ्ग्रहहठाहतः) जो तीक्षण उपयोगकी व्यग्रतारहितत सुदृढ़ 
पकडसे हठपुृबंक आहत है ऐसे आप (अनन्तशक्तिभि.) अनन्त दक्तियोके द्वारा (स्फारस्फुटं) परि- 
पूर्ण तथा (परिस्फुट) स्पष्ट (भासि) सुशोभित हो रहे हैं। 

भावार्थ--हे भगवन्‌ ! आप उन अनन्त शक्तियोसे परिपूर्ण है जो मात्र लब्धिरूप नहीं है, 
किल्तु साक्षात्‌ उपयोगरूप है। शक्तियोका लब्धिरूप होना छद्मस्थ अवस्थामे बनता है, सर्वज्ञ 
अवस्थामे नही | यतश्च आप सर्वेज्ञ अवस्थाको प्राप्त है, अतः आपकी समस्त दाक्तियां अपने अपने 
कार्यमे उपयुक्त हैं--क्रियाशील है ॥२४॥ 

त्वद्भावभावनाव्याप्तविश्वात्मास्मि भवन्मयः । 
अय॑ दीपानलग्रस्तवर्तिनीत्या न संशय; ॥२५॥ 


बा०-९१७ 


१३० लघुतस्वस्फोट 


अन्वयार्थ-- (त्व:द्वावभावनाथ्याप्तविश्वात्मा) जिसका समग्र आत्मा आपके भाव--ज्ञान- 
दर्शानादि गुणोंकी भावनासे व्याप्त है ऐसा (अयं) यह मै (दीपानलग्रस्तवतिनीत्या) दीपकसम्बन्धी 
अग्निसे व्याप्त वत्तीकी नीतिसे (मवन्मयः) आपसे तनन्‍्मय (अस्मि) हो रहा हूँ इसमें (न सद्षायः) 
संदाय नही है । 

भावार्थ--जिस प्रकार दीपककी अग्तिसे व्याप्त वत्ती स्वय अग्निरूप हो जाती है उसी 
प्रकार आपके ज्ञान दर्शनादिगुणोंकी भावना करनेसे मै आपरूप हो रहा हैँ। हे भगवन्‌ ! आपका 
चिन्तन करनेसे मुझे विश्वास हो गया है कि जिस प्रकार आप ज्ञान-दर्शनसे तन्मय हैं उसी प्रकार 
मै भी ज्ञान-दर्शनसे तन्‍्मय हूं । अन्तर, मात्र व्यक्त और अव्यक्तका है। आपके ज्ञान-दर्शन पूर्णमात्रा 
मे व्यक्त हो चुके है और मेरे अव्यक्त हैं। यदि मै भी पुरुषार्थ करूँ तो मेरे भी ज्ञान-दर्शन आपके 
ही समान व्यक्त हो सकते है । इसमे संशयकी बात नही है ॥२५॥। 


प् 


(१२) 


जिनाय जितरागाय नमोष्नेकान्तशालिने । 
अनन्तचित्कलास्फोटस्प्ष्टस्पष्टात्मतेजसे ॥१॥ 


अन्वयायथं--(जितरागाय) जिन्होंने रागको जीत लिया है (अनेकान्तशालिने) जो अनेकान्त 
से सुशोभित हो रहे है और (अनन्तचित्कलास्फोटस्पुष्टस्पष्टात्मतेजसे ) जिनका स्पष्ट आत्मत्तेज 
अविनाशी चेतन्यकलाके विकाससे स्पुष्ट हो रहा है--संसक्त हो रहा है ऐसे (जिनाय) कमंशत्रुओ 
को जीतनेवाले आप जिनेन्द्र भगवानके लिये (नम”) नमस्कार हो । 

भावार्थ--हे भगवन्‌ ! दशम गुणस्थानके अन्तमे राग-हेंषपर पूर्ण विजय प्राप्त कर आप 
वीतराग हुए है और उस वीतराग होनेके फलस्वरूप अन्तमुंह॒तंके भीतर स्ंज्ञ होकर तेरहवें गुण- 
स्थानमे हितोपदेष्टा हुए हैं | हिततोपदेष्टा वही मनुष्य हो सकता है जो अपने शुक्लूध्यानरूपी तैजके 
द्वारा समस्त विकारोको भस्म कर देता है। विकारोके भस्म होते ही जिसका आत्मा चेतन्यशक्ति 
के उत्कृष्ट विकासरूप केवलज्ञानसे जगमगा उठता है और इन सबके होते ही जिसे जिन, जिनेन्द्र 
या अरहन्त सज्ञा प्राप्त हो जाती है । जिनेन्द्रका उपदेश अनेकान्तसे सुशोभित होता है। परस्पर 
विरोधी अनेक अन्तो--धर्मोको नय विवक्षासे गौण और मुख्य करते हुए ग्रहण करना--जानना 
अनेकान्त कहलाता है और तदनुसार ही स्यात्‌ शब्दके प्रयोग से कथंचित्‌ भावकों लिये हुए उसका 
कथन करना स्यादह्गाद कहलाता है । आप अन्तरज़मे वीतराग तथा सर्वज्ञ है और बाह्यमे स्याह्राद 
की शेलीसे पदार्थंका उपदेश करते है, अत. सच्चे हितोपदेष्टा --हितोपदेशो आप ही है ॥१॥ 


अनेको5्प्यसि मन्ये त्वं क्ञाममेकमनाकुरूम्‌ । 
ज्ञानमेव भवन्भासि साक्षात्‌ सर्बत्र सदा ॥२॥ 


अन्वयाये--यद्यपि (त्वमू) आप (अनेको5पि) अनेकरूप भी (असि) है तथापि (एक अनाकुलं 
ज्ञानं) एक अनाकुल ज्ञानरूप हैं ऐसा में (मन्ये) मानता हूँ, क्योंकि आप (साक्षात्‌) साक्षात्‌ (सर्वत्र 
सथंदा) सब स्थानों तथा समस्त कालोंमे (ज्ञानमेव भवन्‌) ज्ञानरूप ही होते हुए (भासि) भासित हो 
रहे है । 

भावा्थ--है भगवत्‌ ! आप अनेक गुणरूप होनेसे यद्यपि अनेक है तथापि प्रधानताकी 
अपेक्षा आकुलता रहित एक ज्ञानगुणरूप है ऐसा कहा जाता है आर उसका कारण भी यह है कि 
आप सत्र और सबंदा एक ज्ञानरूप होते हुए ही अनुभवमे आते है । स्वपरप्रकाशक हु नेके कारण 
आत्माके अनन्त गुणोमे एक ज्ञानगुण ही अपना विशिष्ट स्थान रखता है, इसलिये यहा अन्य अनेक 
गुणोको गौणकर एक ज्ञानगुणको ही मुख्यता देते हुए स्तबन किया गया है ॥२॥ 


१३२ लघुतत्वस्फोट 


अतएव वियत्काली तदगता द्रव्यप्ययाः । 
ज्ञानस्य ज्ञानतामीश न अमाष्टु तदे (बे) शते ॥३॥ 


अन्बयार्थ-- (ईश) हे स्वामिन्‌ ! (अतएवं) जिस कारण आप सब क्षेत्र सब कालोमे ज्ञानरूप 
प्रतिभासित होते हैं उस कारण (वियत्काली) आकाश और काल तथा (तदुगता ) उनमे 
रहनेवाले सब द्रव्य और सब पर्याय (तव) आपके (ज्ञानस्य) ज्ञानकी ज्ञानताको ([प्रमाष्टं) नष्ट 
करनेके लिये (न ईशते) समर्थ नही हैं । 
भावाथं--है भगवन्‌ | यतः आप ज्ञानभप होते हुए ज्ञानमय प्रतीत होते है, अल आकाश 
और कालदब्रव्य तथा उनमे रहनेवाले सब द्रव्य और सव पर्याय आपकी ज्ञानरूपत्ताको नष्ट नही 
कर सकते । ऊपरके इलोकमे सर्वत्र और सवंदा शब्दके द्वारा जो आकाश और कालका उल्लेख 
किया गया था उसे ही यहा स्पष्ट किया गया है अर्थात्‌ सब स्थानों और सब कालोमे आप ज्ञानरूप 
रहते है ॥३२॥ 
स्वरूपपररूपाभ्यां त्व॑ भबन्‌ न भवन्‍्नपि | 
भावाभावो विदन्‌ साक्षात्‌ सज्ञ इति गीयसे ॥॥४॥ 
अन्यया्थं--(त्वमू) आप (स्वरूपपररूपाभ्या) स्वरूप-स्वचतुष्टय और पररूप-परचतु- 
ष्टयकी अपेक्षा (भवन्‌ न भवन्नपि) हो भी रहे है ओर नही भी हो रहे है तथा (भावाभावी) 
भाव और अभावको (साक्षात्‌ विदन्‌) साक्षात्‌ जानते है, अत (सर्वज्ञ इति गीयसे) 'स्वंज्ञ है' ऐस 
कहे जाते है । 
भावषाथे--हे भगवन्‌ ! आप स्वकीय द्रव्य क्षेत्र काल और भावकी अपेक्षा हो रहे है-- 
विद्यमानरूप है और परकोय द्रव्य क्षेत्र काल भावकी अपेक्षा नही हो रहे है--अविद्यमानरूप है । 
साथ ही ज्ञेगों--जानने योग्य पंदार्थीके इन दोनो भावाभावात्मक रूपोको साक्षात्‌ जानते है इस- 
लिये आप सर्वज्ञ है। 
इृदमेवमितिच्छिन्दन्‌ निखिलार्थाननन्तशः । 
स्वयमेकमनन्तं त्वं ज्ञानं भूत्वा विवतसे ॥५॥ 
अन्वया्थ--(इृदम्‌ एवम) यह ऐसा है (इति) इस प्रकार (निखिलार्थान्‌) समस्त पदार्थोकी 
(अनन्तश ) अनन्तो बार (छिन्दनु) जानते हुए (त्वम) आप (स्वयं) स्वय (एक ज्ञान भूत्वा) एक 
ज्ञानरूप होकर (अनन्त ज्ञान) अनन्त ज्ञानरूप (विवर्तसे) परिणम रहे है । 
भावाथं--एक ज्ञान, अनन्त ज्ञेयोको जाननेके कारण अनन्त कहलाता है | हे भगवन्‌ ! यत. 
आपका ज्ञान समस्त पदार्थोको--ससारके अनन्त ज्ञेयोको यह ऐसा है' इस प्रकार अनन्तो बार 
जान रहा हे, अत. वह भेयोकी अपेक्षा अनन्त है । आप इसी अनन्त ज्ञानरूप होकर परिषमन कर 


रहे है ॥५॥ 
अखण्डमदिमानन्तविकल्पोल्लासमांसलः । 
अनाकछुलः प्रभो भासि शुद्धज्ञानमह्निधिः ॥६॥ 


चतुविशरतिस्तव १३३ 


अन्ययाधं--(प्रभो) है स्वासित्‌ ! (अखण्डमहिमा) जो अखण्ड महिमासे सहित है, (अनन्त- 
विकल्पोल्लासमासल") अनन्त विकल्पोके प्रादुर्भावसे परिपुष्ट है, (अनाकुलः) अकुलतासे रहित है 
और (शुद्धज्ञावमहानिधि:) शुद्ध ज्ञानके महान भाण्डार है ऐसे आप (भासि) सुझ्ोभित हो रहे है । 
भावाथें--हे भगवत्‌ | आपकी महिमा अखण्ड है, इसीलिये तो सौ इन्द्र निरल्तर आपको 
नमस्कार करते है। आप अनन्त ज्ञ योके विकल्पसे युक्त है--अनन्त पदार्थोके प्रतिब्रिम्ब आपके 
ज्ञानमे दर्पणके समान झलकते है । एकसाथ समस्त पदार्थोंकी जानते है इसलिये अज्ञान पदार्थको 
जाननेकी अकुशलूतासे रहित है तथा वीतराग-विज्ञानके महान्‌ भाण्डार है। इस प्रकार आपकी 
महिमा अद्वितीय है ॥६॥ 
अक्रमास्क्रममाक्रम्य॒कर्षन्त्थपि परात्मनो! । 
अनन्ता बोधधारेयं क्रमेण तब क्ृष्यते ॥७॥ 
अन्वयाथं--हे भगवन्‌ | (त्व) आपकी (परात्मनो.) स्वपरविषयक (इयम्‌) यह (अनन्ता 
बोधधारा) अनन्त ज्ञानधारा (क्रमस्‌ आक्रम्य अक्रमात्‌ कषंन्ती अपि) क्रको उल्लड्भन कर अक्रम 
से खीचती हुई भी (क्रमेण) क्रमसे (कृष्यते) खीची जा रही है । 
भावाथं--हे भगवन्‌ ! आपकी स्वपरविषयक--निज और परको जाननेवाली ज्ञानकी 
धारा छद्मस्थ अवम्थामे पदार्थोको क्रसे जानती थी पर अब सर्वज्ञ दशामे वह क्रमको छोड़कर 
अक्रम-- एकसाथ जानने लगी है इस प्रकार यद्यपि वह स्वभावकी अपेक्षा अक्रमवर्ती है तथापि 
जे योकी अपेक्षा क्रमवर्ती है अर्थात्‌ कालक्रमसे होनेबाली ज्ञंयोकी अनन्त परिणतियोकों उसी करमसे 
जानतो है जिस क्रमसे वे होनेवाली है ॥७॥ 
भावास्सह श्रुवो 5 नन्‍्ता भान्ति क्रमशुवसु (स्तु) ते । 
एक एवं तथापि त्वं भावों भावान्तरं तु न ॥८॥ 
अन्वयार्थ --यद्यपि (ते) आपके (सहभुवः) साथ होनेवाले गृणरूप (तु) और (क्रमभुव”) 
क्रमसे होनेबाले पर्यायरूप (भावा') भाव (अनन्ता') अनन्ता (भान्ति) सुग्ोभित हो रहे है (तथापि) 
तो भी--गुण ओर पर्यायोकी अपेक्षा अनन्तरूप होते हुए भी द्रव्यकी अपेक्षा (त्वं) आप (एक एवं 
भाव) एक ही भावरूप है (भावान्तर तु न) अन्य भावरूप नही है । 
भावाथं--साथ-साथ होनेके कारण गुण सहभावी कहलाते है और पर्यायें क्रम-क्रमसे होनेके 
कारण क्रमवर्ती कहलाती है। प्रत्येक द्रव्यके अनन्त गुण और अनन्त पर्यायें होती है, अत. जब 
उन गुण और पर्यायोको दृष्टिसे रखकर कथन होता है तब एक द्रव्य अनेकरूप प्रतीत होता है, 
परन्तु जब उन गुण और पर्यायोंके आधा रभूत द्रव्यको दृष्टिमि रखकर कथन होता है तब वह एक- 
रूप अनुभवमे आता है । साथ ही वह द्रव्य, उसी द्रव्यरूप रहता है त्रिकालमे भी भन्य द्वव्यरूप 
नही होता, क्योंकि एक द्रव्यका दूसरे द्वव्यमे अत्यन्ताभाव रहता है। हे भगवन्‌ | द्रव्यस्वभावकी 
ऐसी व्यवस्था होनेसे आप भी गुण और पर्यायोकी अपेक्षा यद्यपि अनन्त हैं तथापि स्वरूपकी 
अपेक्षा आप एक ही है और कभी भी आप अन्य द्रव्यरूप नही होंगे ॥८॥ 
वृत्त तक्वमनन्तं स्वमनन्तं व्स्थेद्जितम । 
अनन्त वक्तमानं च त्वमेफकी घारयन्नसि ॥९॥ 
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अन्वयार्थ--(त्वसू) आप (अनन्त वृत्त) अनन्त भूत (अनन्त वरत्स्य॑त्‌) अनन्त भविष्यत्‌ 
(च) और (अनन्त वर्तमान) अनन्त वतंमान (ऊं्जितं) शक्तिसम्पन्न (स्वं तत्त्व) आत्मतत्त्वको 
(धारयन्‌) धारण करते हुए (एक: असि) एक है । 

भावाथं--प्रत्येक द्रव्यकी अनन्त पर्यायें बीत चुकी हैं, अनन्त पर्यायें आगे आनेवाली हैं 
और एक पर्याय वतंमानमे है। इन पर्यायोंकी अपेक्षा यद्यपि द्रव्य अनेकरूप हैं तथापि स्वकीय 
प्रदेशोंकी अपेक्षा वह एक ही रहता है। इसी अभिप्रायको लेकर यहाँ कहा गया है कि हे भगवन्‌ | 
आप इन भूत भविष्यत्‌ और वतंमानकी अनन्त पर्यायोको धारण करते हुए भी एक है अथवा 
आप इतने ऊजित--शक्ति सम्पन्न हैं कि एक होकर भी इतनी पर्यायोको धारण करते हैं। अन्य 
ग्रन्थोमे भूत और भविष्यत्‌की पर्यायोंको अनन्त और वर्तमानकी पर्यायको एक कहा गया है, परन्तु 
यहाँ बतंमानकों भी अनन्त कहा गया है सो उसकी सगति अनन्त गुणोंका आधार होनेसे वतंमान- 
की एक पर्यायकों अनस्तरूप माननेमे होती है, अथवा स्थूल ऋजुसूत्रनयकी अपेक्षा बर्तमानकी एक 
पर्याय, सूक्ष्म ऋजुसृत्रनयकी अपेक्षा होनेवाली एक समयवर्ती पर्यायोंकी अपेक्षा अनन्त होती 
है ॥०॥ 


उत्तानयसि गम्मीरं॑ तलस्पश स्वमानयन्‌ | 
अतलस्पश एवं त्वं गम्भीरोत्तानितोषपि नः |१०॥ 


अन्यवार्थ--है भगवन्‌ ! यद्यपि आप (गम्भीर) गम्भीर--मोह और क्षोभसे रहित (स्व) 
अपने आपको (तलस्पर्श) तलस्पशंको (आनयन्‌) प्राप्त कराते हुए अर्थात्‌ उसकी गहराई तक 
पहुँचते हुए (उत्तानयसि) ऊपर उठाते हैं समुन्नत बनाते है, परन्तु (न) हम लोगोके लिये (स्व) 
आप (गम्भीरोत्तानितोईपि) अत्यन्त गम्भीर और ऊपर उठे हुए होकर भी (अतलस्पर्श एव) 
अत्तलस्पर्श ही है--हम आपके तलरका स्परश नही कर सके है--आपकी गम्भीरता और उत्कृष्टता- 
की सीमा नही जान सके है। 

भावाथे--जो राग-ह्ेषका प्रसड़ होनेषर भी उनसे दूर रहता है वह गम्भीर कहलाता है 
और जो किसी पदार्थंके सृक्ष्मसे सुक्ष और बडेसे बड़े रूपको जानता है वह तलस्पर्शी कहलाता 
है। इन परिभाषाओके आधार पर आपने अपने आपको गम्भीर और तलस्पर्शी बनाया है, परन्तु 
हम लोग इतने अज्ञानी है कि आपकी गहराई और ऊँचाईको नही जान सके है ॥१०॥ 


अनन्तवीयंव्यापारधीरस्फारस्फूरद्‌दृश! । 
दृडमात्रीभवदाभाति भवतो&न्तबंहिश्च यत्‌ ॥११॥ 
अस्थयार्थ--(अनन्तवीयंव्यापारधी रस्फारस्फुरद्दृूशः) अनन्त वीयेके व्यापारसे जिनका 
दर्शन गुण उत्कृष्टरूपसे विकसित हो रहा है ऐसे (भवतः) आपका (यत्‌) जो (अन्तर्बहि.) अन्तरज् 
और बहिरज्भ प्रकाश है वह सब (दुड्मात्रीभवत्‌) दर्शनमात्र होता हुआ (आभाति) सुशोभित 
होता है । 
भावा्े--हे भगवन्‌ ! आपके जो केवलदर्शन प्रकट हुआ है वह अनन्त वीर्यके व्यापारसे 
सहकृत है, क्योंकि उसके बिना न अनन्त ज्ञान प्रकट हो सकता है और न अनन्त दर्शन । आत्माके 
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अन्त: प्रकाशकों दर्शन और बाह्ठा प्रकाशकों ज्ञान कहते हैं । दूसरे शब्दोंमे अन्तः प्रकाशकों 
आत्मावलोकन या सासान्यावलोकन ओर बाह्य प्रकाशकों पदार्थावलोकन या विशेषावलोकन कहा 
जाता हैं। यहाँ अन्तःप्रकाशको दर्शांनरूप कहा सो उचित है, परन्तु बाह्य प्रकाश--शानको भी 
दर्शनरूप कहा सो उसकी संगति इस प्रकार है कि निश्चयनयसे केवलज्ञान आत्माकों ही जानता 
है बह लोकालोकका ज्ञाता व्यवहारनयसे है। इस प्रकार निश्चयनयसे ज्ञानका विषय भी दर्शन- 
की तरह आत्मावलोकन होता है। यह अभिप्राय मनमें रखकर आचायने ज्ञानकों भी दर्शनमात्र 
होता हुआ कहा है ॥११॥ 

आक्षेपपरिहाराभ्यां. खचितस्त्वमनन्तश्ञः । 

पदे पदे प्रभो भासि प्रोत्खात प्रतिरोपितः ॥१२॥ 


अन्वयायं--(प्रभो )) हे नाथ | (अनन्तशः) अनन्तो वार (आपफ्षेप-परिहाराभ्यां) विधि 
और निषेधके द्वारा (खचितः) थ्याप्त (त्वं)आप (पदे पदे) अर्थके बाचक प्रत्येक पदपर (प्रोत्खात 
प्रतिरोषित.) नास्तित्व और अस्तित्वको प्राप्त होते हुए (भासि) सुशोभित हो रहे हैं। 
भावार्थ--हे भगवन्‌ ! आपमे अनन्त धर्म है और वे सब धर्म, विधि तथा नि्षंधरूपको 
लिये हुए हैं। जैसे सतु-असत्‌, एक-अनेक, तत्‌-अतत्‌, भेद-अभेद, नित्य-अनित्य आदि । जब उक्त 
धर्मोकी विधिरूपसे विवक्षा की जाती है तब उन धर्मोसे तन्मय होनेके कारण आप विधिरूपको 
प्राप्त होते है और जब उन धर्मोकी नि्षेधरूपसे विवक्षाकी जाती है तब उनसे तनन्‍्मय होनेके कारण 
आप निषेधरूपको प्राप्त होते है। इस प्रकार उक्त धर्मोके प्रतिपादक शब्दोका जितनी बार प्रयोग 
होता है उतनी ही बार आप अस्तित्व और नास्तित्वकों प्राप्त होते है। इसी अपेक्षासे आपको 
पद पदपर प्रोत्वात--नास्तिरूप और प्रतिरोपित--अस्तिरूप कहा गया है ॥१२॥ 
विश्रता तदतद्रपस्वमावं स्व स्वयं त्वया। 
महान्‌ विरुद्धधर्म्माणां समाहारोब्लुभूयसे(ते) ॥ १३॥ 


अन्वयाथं--(स्वं) अपने (तदतदरूपस्वभाव) ततृ--अतत्रूप--विधि-निषेधरूप स्वभावकों 
(बिश्वता) धारण करनेवाले (त्वया) आपके द्वारा (स्वयं) स्वयं (विरुद्धधर्म्माणा) परस्पर विरोधी 
धर्मोका (महान्‌) बहुत भारी (समाहार') समूह (अनुभूयते) अनुभूत होता है । 

भावषायं--हे भगवन्‌ ! यतः आप तत्‌ और अतत्‌ स्वभावको स्वयं हो धारण करते है, अतः 
आप अनेक विरोधी धर्मोके समूहका अनुभव करते है। तात्पय॑ यह है कि वस्तुस्वभावके कारण 
आपमे अनेक विरोधी धर्मोका समूह निवास कर रहा है ॥१३॥ 


स्वरूपसत्तावष्टम्भखण्डितव्याप्तयोखिलाः । 
असाधारणतां यान्ति धो; साधारणास्त्वयि ॥|१४॥। 
अस्वयार्थ--(स्वरूपसत्तावष्टम्भखण्डितव्याप्तय.)] आपकी निज स्वरूपसत्ताके आलम्बनसे 
जिनकी अन्य व्याप्ति खण्डित हो गई है ऐसे (अखिला:) समस्त (साधारणा: धर्मा) साधारण धम 
(त्वयिं) आपमें (असाधारणतां) असाधारणताको (यान्ति) प्राप्त होते हैं । 
भावार्थ --महासत्ताकी अपेक्षा जो अस्तित्व आदि गुण साधारण कहे जाते हैं, अवान्तर 
सत्ताकी अपेक्षा वे हो गुण असाधारण हो जाते हैं। जब आपके विभिन्‍्त गुणों--धर्मोमे सत्‌ असतु, 
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तत्‌ अतत्‌ आदि धर्मोकी विवक्षा की जातो है तब उनकी आपमे ही व्याप्ति रहती है, अन्य द्रव्योमे 
नही । इस प्रकार साधारण होनेपर भी वे आपमे असाधारणताको प्राप्त हो जाते हैं ॥५॥ 


अनन्तधमंसम्भारनिभररं रूपमात्मनः । 
इृदमेकपदे विष्वग्वोधशक्त्यावगाइसे ।।? ५।। 


अन्वयार्थ--हे भगवन्‌ आप ( बोधशक्त्या) ज्ञानशक्तिके द्वारा (अनन्तधर्मंसम्भारनिभरम) 
अनन्त धर्मोके समूहसे परिपूर्ण (आत्मन ) आत्माके (इृद) इस (रूपं) रूपमे--ज्ञाता-द्रष्टास्वभावमे 
(एकपदे) एकसाथ (विष्वक्‌) सब ओरसे (अवगाहसे) प्रवेश कर रहे हे । 


भावार्थ-आत्मा, ज्ञान दर्शन सुख वीर्य आदि अनन्त गुणो अथवा नित्यत्व, अनित्यत्व, 
एकत्ब, अनेकत्व, भेद, अभेद आदि परस्पर विरोधी अनन्त धर्मोके समूहसे परिपूर्ण है ऐसा अपनी 
ज्ञानशक्तिके द्वारा ज्ञात कर आप उसमे सब ओरसे एकसाथ लीन हो रहे है प्रवेश कर रहे अर्थात्‌ 
लीनताको प्राप्त हो रहे है। अज्ञान दशामे यह जीव, आत्मा और कर्म नोकर्मरूप पुदूगलके संयोगसे 
उत्पन्न मनुष्यादि असमानजातीय द्र॒व्यपर्यायकोी अपना स्वरूप समझ उसीमे तन्मय हो रहा है-- 
उसीमे इष्ट अनिष्ट बुद्धि कर रागद्वेषके वशीभूत हो रहा है। परन्तु स्वपर भेदविज्ञानरूप ज्ञानकी 
महिमासे आप असमान जातीय पर्यायमे इस बातका निर्णय अच्छी तरह कर चुके है कि इसमे 
आत्मा क्‍या है और पुदुगल तथा उसके निमित्तसे उत्पन्न होनेवाला विभाव क्‍या है। स्वभाव और 
विभावका भेद होते ही आप विभावको नष्ट करनेके प्रयत्तमे सलग्न हो गये और उसके फलस्वरूप 
समस्त विभावोकों नष्ट कर अपने ज्ञाता द्र॒ष्टारूप स्वभावमे लीन हो रहे है। तात्यय॑ यह है कि 
आप वीतरागविज्ञानसे परिपूर्ण है तथा साधककी उस उत्कृष्ट अवस्थाको प्राप्त हो चुके है जहां 
ज्ञान, ज्ञानमे ही प्रतिष्ठित हो जाता है ॥१५॥ 


अन्वया व्यतिरेकेषु व्यतिरेकाश्च तेष्वमी । 
निमज्जन्तों निमज्जन्ति त्वयि त्वं तेषु मज्जस ।|।१६॥ 


अन्वयाथं--हे भगवन्‌ ! (अमी) ये (अन्बया:) अन्वय--गुण (व्यत्तिरेकेषु) व्यतिरेको --पर्यायों 
में (च) और (व्यतिरेका ) पर्याय (तैषु) गुणोमे (निमज्जन्त ) निमग्न होती हुई (त्वयि) आपमे 
(निमज्जन्ति) निमग्न होती है ओर (त्व) आप (तेषु) उन अन्वय व्यतिरेको-गुणपर्यायोसे (मज्जसि) 
निमग्न हो रहे है । 

भावार्थ--साथ साथ रहनेके कारण गुण अन्वय कहलाते है और एकके बाद एक होनेके 
कारण पर्यायें व्यतिरिक कहलाती है। ऐसा अवसर नही आता जब गुणके बिता पर्याय हो और 
पर्यायके बिना गुण हो. तथा इन दोनोके बिना द्रव्य हो। इसी अभिप्रायसे कहा गया है कि 
गुण, पर्यायोमे और पर्यायें, गुणोमे रहते हैं और यतत. आप गुण और पर्यायोके समूहरूप है अतः बे 
गुण और पर्यायें आपमे निमग्न हैं और आप उनमे निमग्त है ॥१६॥ 


प्रागभावादयो5भावाश्चत्वारस्त्वयि भाषताम्‌ । 
श्रयन्ते श्रयसे तेषु त्व तु भावोष्प्यभावताम ॥ १७ ॥ 
अन्वयाथथ--(प्रागभावादय:) प्रागभाव जादि (चत्वार:) चार (अभावा.) अभाव (त्वथि) 


चतुर्विशतिस्तव १३७ 


आपमें (मावतां) भावरूपताको (श्रयन्ते) प्राप्त होते हैं (त्वं तु) और आप (सावो5पि) भावरूप होते 
हुए भी (तिषु) उन अभावोंमें (अभावतां) अभावरूपताको (श्रयसे) प्राप्त होते हैं । 

भसावा्थं--प्रागमाव, प्रध्वंसाभाव, अन्योन्याभाव और अत्यन्ताभाव ये चार अभाव हैं। 
कार्योत्यत्तिकी पूर्वावस्थाको प्रागभाव कहते हैं। जैसे घटकी पृर्वपर्याय स्थास-कोश-कुसूल आदि 
घटका प्रागभाव है। कार्यके नष्ट हो जानेपर जो अभाव होता है उसे प्रध्वंसाभाव कहते है जेसे 
घटके फूट जानेपर उसकी कपाल आदि अवस्था घटका प्रध्वंसाभाव है। वस्तुकी एक पर्यायमे दूसरी 
पर्यायके न रहनेको अन्योन्याभाव कहते है। जैसे पुदूगल द्रव्यकी घट पर्यायमे पट पर्यायका अभाव है। 
और एक 'व्यका (सरे द्रव्यमे जो त्रैकालिक अभाव है उसे अत्यन्ताभाव कहते है। हे भगवन्‌ ! ये 
चारो अभाव आपमे भावरूपत्ताको प्राप्त हैं और आप भावरूप होकर भी उनमें अभावरूपताकों 
प्राप्त है, क्योंकि आपसे इनका अभाव है| वह इस प्रकार है कि आपकी अरहन्त पर्याय शक्तिकी 
अपेक्षासे आपसे अनादिकालसे विद्यमान है, अत. प्रागभावका अभाव है | अरह॒न्त अवस्थामे प्रकट 
होनेवाले अनन्त चतुष्टयादि गुणोका आपमे कभो नाश नही होता, इसलिये प्रध्वंसाभावका अभाव 
है । आपमे जो सामान्य ज्ञान दर्शन आदि गुण है वे आपकी समस्त पर्यायोंमे विद्यमान रहते है, 
इसलिये अन्योन्याभावका अभाव है । तथा आपके जीवद्रव्यसे दूसरा जीवद्रव्य यद्यपि पृथक्‌ है-- 
भिन्‍न द्रव्य है तथापि आपके और उसके गुणोमें सादृश्य है । जिस प्रकार जीवका पुदुगलमे अत्यन्ता- 
भाव भी नहीं है। तात्पय॑ँ यह है कि विवक्षावश चारो अभाव आपमे भावरूपताकों प्राप्त है। और 
आप स्वभावसे भावरूप होकर भी उन अभावोमे अभावरूपत्ाको प्राप्त है। इसका कारण उपयुक्त 
विवक्षासे स्पस्ट है ॥१७॥ 


अनेकी5पि प्रपद्य त्वामेकत्वं प्रतिपद्यते । 
एको$पि त्वमनेकत्वमनेक॑ आर्य गचछसि ॥१८॥ 
अन्वयार्थ--(अनेको5पि) अनेक भी (त्वां) आपको (प्रपद्य) प्राप्त कर (एकत्ब) एकपनेकों 
(प्रतिपद्यते) प्राप्त होता है और (त्वम्) आप (एको४पि) एक होकर भी (अनेक) अनेकको (प्राप्य) 
प्राप्त कर (अनेकत्व) अनेकपनेको (गच्छसि) प्राप्त हो रहे है । 
भावार्थ --गुण और पर्याय संख्याको अपेक्षा अनेक तथा द्रव्य एक है। वे अनेक गुण पर्याय 
द्रव्यरूप आपको प्राप्त कर एक हो जाते हैं और द्रव्यरूप होनेसे एकरूप होकर भी आप गुण 
पर्यायोकी अपेक्षा अनेकरूपताको प्राप्त है ॥१८॥ 
साक्षादनित्यमप्येतद्याति त्वां प्राष्य नित्यताम्‌ । 
त्व॑ तु ॒नित्योध्प्यनित्यत्वमनित्यं प्राप्य गाइसे ॥१९॥ 
अन्वयाथं--(एतत्‌) यह पर्यायरूप तत्त्व (साक्षात्‌) साक्षात्‌ (अनित्यमपि) अनित्य होकर 
भी (त्वां प्राप्य) द्रव्यस्वरूप आपको प्राप्त कर (नित्यतां याति) नित्यपनेको प्राप्त होता है (तु) 
और (त्वं) आप (नित्योअपि) नित्य होकर भी (अनित्य॑ प्राष्य) अनित्यरूप पर्यायको प्राप्तकर 
(अनित्यत्वं) अनित्यपनेको (गाहसे) प्राप्त होते हैं। 
भावायं--द्वव्य, पर्यायसे तन्मय रहता है, अतः जब पर्यायकों गौणकर द्रव्यको प्रधान बनाया 


जाता है तब अनित्य तस्व नित्यत्वको प्राप्त होता है और जब द्रव्यको गौणकर पर्मायको प्रधा- 
ल०-१८ 
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नता दी जाती है तब नित्य तत्व, अनित्यत्वको प्राप्त होता है। हे भगवत्‌ ! अनित्य पर्याय, 
आपका आश्रयकर नित्य हो जाती है और आप, अनित्य पर्यायका आश्रथकर अनित्य हो 
जाते हैं ॥१९॥ 
य एवास्तसुपेषि त्व॑ स एवोदीयसे स्वयम । 
स एवं ध्रुवतां धत्से य एवास्तमितोदितः ॥२०॥ 
अन्ययार्थ---(य एव त्वं) जो ही आप (अस्तम्‌ उपेधि) व्ययको प्राप्त होते है (स एव) 
वही आप (स्वयं) स्वयं (उदीयसे) उत्पादको प्राप्त होते है और (य एवं अस्तमिनोदित्त ) जो ही 
आप व्यय होकर उत्पादको प्राप्त होते है (स एवं) वही (प्रुवता) ध्रुवपनेको (धत्से) धारण 
करते है । 
भावा्थ--हे भगवन्‌ ! आप उत्पाद, व्यय और अक्रौव्यसे तन्‍्मय है। व्ययकी विवक्षामे 
आप अस्तको प्राप्त होते है, उत्पादकी विवक्षामे उदयको प्राप्त होते हैं और ध्रोव्यकी विवक्षामे 
अस्त तथा उदय--दोनों अवस्थाओकी बीचकी घ्रुवताफो प्राप्त होते है । नवीन पर्यायकी उत्पत्ति- 
को उत्पाद, पूर्व पर्यायके नाशकों व्यय और दोनों पर्यायोमे व्यापक रहनेवाले अशको अभ्रौव्य 
कहते है ॥२०॥ 
अभावतां नयन्‌ भावमभाव॑ भावतां नयन्‌। 
भाव एवं भवन भासि तावुभो परिवतंयन्‌ ॥२१॥ 
अन्वयार्थ--आप (भाव॑ अभावता नयन्‌) भावको अभावता प्राप्त कराते है और (अभाव 
भावतां नयन्‌) अभावको भावता प्राप्त कराते है इस प्रकार (तो उभौ) उन दोनो--भाव-अभावको 
(परिवर्तयन) परिवर्तित करते हुए आप स्वयं (भाव एवं भवन) भावरूप ही होते हुए (भासि) 
सुशोभित हो रहे है। 
भावाथं--जो पर्याय वर्तमान क्षणमे भावरूप है वही उत्तर क्षणमे अभावरूप हो जानी है, 
और जो वर्याय वर्तमानमे अभावरूप है वही उत्तर क्षणमे भावरूप हो जाती है| इस प्रकार आप 
पूर्व क्षण और उत्तर क्षणकी पर्यायोकों यद्यपि अभाव तथा भावरूप करते रहते हैं तथापि स्वय 
सत्‌सामान्यकी अपेक्षा भावरूप ही रहते है। तात्पयं यह है कि पूर्वोत्तर क्षणवर्ती पर्यायोकी 
अपेक्षा आप व्यय तथा उत्पादरूप है और सामान्यकी अपेक्षा भव्यरूव हो रहे है । 


हेतुरेव समग्रोडसि समग्रो हेतुमानसि । 
एको5पि त्वमनागनन्तो यथापूर्व यथोत्तरमू ।२२।। 
अन्ययाथ--हे भगवन्‌ ! (त्वसू) आप (समग्र हेतु: एवं असि) पूर्ण कारण ही है और 
(समग्र: हेतुमान्‌ असि) पूर्ण कार्य है तथा आप (एको5पि सन्‌) एक होते हुए भी (अनाइनन्त') 
अनादि-अनन्त हैं (यथापूर्व) जेसे पूवंमे थे और (यथोत्तरं) जैसे आगे होगे । 
भावार्थ --है भगवन्‌ ! पूर्व क्षणकी अपेक्षा आप कारण हैं और उत्तर क्षणकी अपेक्षा कार्य 
हैं तथा आपका यह कारण और कार्यभाव समग्ररूपसे होता है अंशरूपसे नही । अर्थात्‌ पूर्व क्षणमे 
आपके समस्त प्रदेश कारण व्यवहारको प्राप्त होते हैं और उत्तर क्षणमे समस्त प्रदेश कार्य 
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व्यवहारको प्राप्त होते हैं। सिद्धान्तके अनुसार कारणका क्षय होना ही कार्यका उत्पाद कहलाता 

है। अध्यात्ममाषामे कारण समयसारका नाश ही कार्य समयसारका उत्पाद कहलाता है। इस 

प्रकार पूर्वोत्तर क्षणकी अपेक्षा पदार्थमें व्यय और उत्पाद सिद्ध होते है, परन्तु सामान्य सत्‌की 

अपेक्षा वह अनादि अनन्त रहता है--बह जैसा पूर्वमे रहता है वेसा ही आगे भी रहता है ॥॥२२॥ 
न काय कारणं नेव त्वमेव प्रतिभाससे । 


अखण्डपिण्डितैकात्मा चिदेकरसनिर्भर। ॥२३॥ 


अन्वयार्ण--है भगवन्‌ ! (न कार्य प्रतिभाससे तन कारणम्‌ एवं प्रतिभाससे) सत्‌ सामान्‍्यकी 
अपेक्षा आप न कार्यंरूप प्रतिभासित होते है और न कारणरूप ही । किन्तु (अखण्डपिण्डितैकात्मा) 
अखण्ड पिण्डरूप है स्वरूप जिनका तथा जो (चिदेकरसनिरभंरः) एक चेतन्य रससे परिपूर्ण है 
ऐसे (त्वमेव प्रतिभाससे) एक आप ही प्रतिभासित होते है। 

भावाथं--मेदनयसे आपमे कारण और कार्यका विभाग रहता है, परन्तु अभेद नयसे आप 
भेदसे रहित एक अखण्ड द्रव्य प्रतिभासित होते है ॥२३॥। 

भृतो5पि रिक्‍्ततामेषि रिक्‍्तोउपि परिपूर्यसे । 
पूर्णोष्पि रिच्यसे किश्वित्‌ किश्िद्रिक्तोडपि वर््से ।२४॥ 

अन्वयाथथ--हे भगवन्‌ ! आप (भुतो5पि) परिपूर्ण होनेपर भी (रिक्तता) रहितपनेको 
(एथि) प्राप्त हो रहे है अर्थात्‌ स्वभावसे परिपूर्ण होते हुए भी विभावसे रिक्तपनेको प्राप्त हो 
रहे है ओर (रिक्ता5पि) रहित होनेपर भी (परिपूर्यसे) पृर्णताको प्राप्त हो रहे हैं अर्थात्‌ वेभाविक 
भात्रोसे रहित होते हुए स्वाभाविक भावोसे परिपूर्ण हो रहे है। तथा (पूर्णोषषषि) पूर्ण होते हुए भी 
(किज्चित्‌ रिच्यसे) कुछ रिक्त होते है--हानिको प्राप्त होते है और ,किज्चिद्‌ रिक्तो5पि) कुछ 
रिक्त होते हुए भी (वरद्धेसे) पुन वुद्धिकों प्राप्त होते है अर्थात्‌ अगुरुलघु गुणोके कारण होनेवाली 
पड़्गुणी हानिके समय आप कुछ हानिको प्राप्त होते हैं और षड्गुणी वृद्धिके समय कुछ वृद्धिको 
प्राप्त होते है । 

भावाथे--है भगवत्‌ ! यह जीव अनादि कालसे शुभ-अशुभ--पुण्य-पापरूप विभाव भावोसे 
युक्त हो रहा है परन्तु जब शुभ-अशुभ भावाके कारणभूत मोहकर्ंका सर्वथा क्षय हो जाता है 
तब यह यथाख्यात चारित्ररूप स्त्रभावभाव-शुद्धभावसे परिपूर्ण हो जाता है। आपका आत्मा 
भी अनादि कालसे शुभाशुभ भावोसे परिपूर्ण रहा है, परन्तु अब मोहकमंका स्वथा क्षय हो जानेक 
कारण आप स्वभावभावसे परिपूर्ण हो रहे है। तथा परिपुर्ण होकर भी सदा कूटस्थ नित्य नही 
रहते, क्योंकि कालद्रव्यरूप सामान्य प्रत्यय और अपने-अपने अगुरुलूघु गुणरूप आभ्यन्तर प्रत्ययक 
कारण अनन्त भागवृद्धि, असंख्यात भागवृद्धि, रूख्यात भागवृद्धि, सख्यात गुणवृद्धि, असंख्यात गुण- 
वृद्धि और अनन्त गुणवृद्धि इन षड़्गुणी बृद्धियं। और हानियोके होते रहनेसे आप पूर्ण होकर मी-- 
वृद्धिके चरम अशको प्राप्त होकर भी कुछ हानिको प्राप्त हो रहे है और हानिके चरम अशको प्राप्त 
होकरभी पुनः वृद्धिको प्राप्त हो रहे है। यह हानि और वृद्धि केवल श्ञानादि गुणोके अविभाग प्रति- 
च्छेदोक। अपेक्षा हं।ती है। यहाँ इतना स्मरण रखना चाहिये कि केवलज्ञानादि गुणोके अविभाग- 
प्रतिच्छेद स्वभावसे अनन्त है तथा हानि वृद्धि होनेपर भी वे अनन्त ही रहते है, क्योकि अनन्त, 
अनन्त प्रकारका होता है ॥२४॥ 


१४० लघुतस्वस्फोट 


विज्ञानघनविन्यस्तनित्योद्युक्तात्मनो मम । 
स्फुरन्त्वभान्तमाद्रार्द्रास्तवाम्रनुभूतयः ।।२५॥ 


अन्ययार्थ-- (विज्ञानधन विन्यस्तनित्योद्युक्तात्मन:) केवलज्ञानसे परिपूर्ण आपके शुद्ध 
स्वभावमे जिसकी आत्मा ससकक्‍त--सलग्न होकर उसी ओर निरन्तर तत्पर हो रही है ऐसे (मम) 
मुक्त स्तुतिकर्ताक (तव) आपकी (अमू.) ये (आर्द्रार्द्रा) तवीन-नवीन (अनुभूततय') अनुभूतियां 
(अश्लान्त) किसी विश्वामके बिना नित्य ही (स्फुरन्तु) प्रकट होवें । 

भावार्थ--हे भगवन्‌ ! आप विज्ञानधनस्वभाव हैं--केवलज्ञानसे आपका प्रत्येक प्रदेश 
परिपूर्ण है। उसी विज्ञानघधनस्वभाववाले आप आराध्यदेवमे मेरा आत्मा अर्थात्‌ मेरा हृदय 
सलग्न होकर निरन्तर उसी ओर उद्युक्त-तत्पर हो रहा है, इसलिये इस स्तुतिके फलस्वरूप 
में किसी सासारिक विभूतिकी आकांक्षा नही करता हूँ, किन्तु यह आकाक्षा करता हूँ कि आपकी 
ये अनुमूतियाँ मुझे भी प्राप्त होवें ॥२५।॥। 


४2, 


(१३) 
मज्जुभाषिणी 


सहजग्रमार्मितचिदच्छरूपताग्रति भासमाननिखिला्थ सनन्‍्तति । 
स्वपरप्रकाशभरमावनामयं तदकृत्रिम॑ किमपि भाति ते बपुः ॥१॥ 


अन्ययार्थ--है. भगवन्‌ ! (सहजप्रमार्जि ।चिदच्छरूपताप्रतिभासमाननिखिला्थैसन्तति) 
जिसके स्वाभाविक तथा निर्मल चेतन्य स्वभावमे समस्त पदार्थोका समूह प्रतिबिम्बित हो रहा 
है, जो (स्वपरप्रकाशभरभावनामयं) निज और परके प्रकाश समूहकी भावनासे तन्‍्मय है और 
(अक्ृत्रिमं) अकृत्रिम है किसीका किया हुआ नहीं है ऐसा (ते) आपका (तत्‌) वह (किसपि कोई 
अद्भुत (वपु')) ज्ञानगरीर (भाति) सुशोभित हो रहा है । 

भादायं--हे भगवन्‌ ! आप ज्ञानशरीर है--ज्ञान ही आपका शरीर है। वह ज्ञान सहज 
है-स्वाभाविक होनेसे सदाकाल आपके साथ रहनेवाला है। पहले मिथ्यात्वदशामे वह ज्ञान 
मलिन हो रहा था, परन्तु अब मिथ्यात्वके नष्ट हो जानेके कारण अत्यन्त प्रमाजित है-निर्मल हो 
गया है। उस ज्ञानमें स्वभावसे ही लोक-अलोकके समस्त पदार्थ प्रतिबिम्बित हो रहे हैं। क्‍यों हो 
रहे है ? इसका उत्तर यह है कि वह स्व-परप्रकाशक भावनासे तन्‍्मय है। उसकी यह विशेषता है 
कि उसमे निज और पर पदार्थोका प्रतिफलन स्वयमेब होता है । बह अकृत्रिम है--किसीका किया 
हुआ नही है तथा वचनोके अगोचर है--अनुभवमे तो आता है परन्तु वचनोंके द्वारा कहा नहीं जा 
सकता ॥१॥ 


क्रमभाविभावनिकुरम्बमालया प्रभवावसानपरिमुक्तया तव | 

प्रखृतस्य नित्यमचलं समुच्छलज्जिन चिच्चमत्कृतामर्द विलोक्यते (॥२॥ 

अन्ययार्थ (जिन) हे जिनेन्द्र ! (प्रभभावसानपरिमुक्तया) उत्पत्ति और अन्तसे रहित 
(क्रमभाविभावनिकुरम्बमालया) ऋ्रमसे होनेवाली पर्यायोके समूहकी मालासे (प्रसुतस्य) विस्तारको 
प्राप्त हुए (तव) आपका (इदं) यह (नित्य) नित्य (अचलं) चब्बछतासे रहित और (समुच्छलत्‌) 
सब ओर छलकता हुआ (चिच्चमत्कृत) चेतन्यका चमत्कार (विलोक्यते) दृष्टिगोचर होता है 
अनुभवमे आता है। 

भावायं--पर्पायकी दृष्टिसे संसारके अनन्तानन्त पदार्थ अपने क्रमसे उत्पन्न और विनष्ट 
हो रहे है। उनकी उत्पत्ति और विनाशका यह क्रम अनादि कालसे चला आ रहा है और अनन्त 
काल तक चलता रहेगा। ये सब पदार्थ आपके ज्ञानमे प्रतिबिम्बित हो रहे हैं इस लिये ज्ञे यकी 
अपेक्षा आप सर्वत्र-लोक अलोकमे विस्तारको प्राप्त हैं। अर्थात्‌ लोक और अलोकगत ज्ञेयको 
जाननेके कारण आपका ज्ञान लोक और अलोकमे विस्तृत है और उस ज्ञानसे तल्मय होनेके 


शड२ लघुतत्वस्फोट 


कारण आप भी सत्र विस्तारको प्राप्त है। हे जिनेन्द्र | आपका यह चेतन्यसम्बन्धी चमत्कार 
नित्य है, सामान्य ज्ञानस्वभावकी अपेक्षा त्रेकालिक है और केबलज्ञानकी अपेक्षा सादि अनन्त है। 
जिसप्रकार वायुका वेग समाप्त हो जानेसे जलाशयका जल चब्नलतासे रहित होकर स्वडूपमें 
स्थिर हो जाता है उसी प्रकार कषाय और योगजनित चज्न्बलताके दूर हो जानेसे आपका चेतन्य 
चमत्कार भो चब्बलतासे रहित होकर स्वरूपमे स्थिर हो गया है। साथ ही यह चेतन्य चमत्कार 
सब ओर छलक रहा है-सभी ओरके पदार्थोको प्रतिभासित कर रहा है। यद्यपि अमूत्तिक होनेसे 
यह चमत्कार हमारे दृष्टिगोचर नही हो रहा है तथापि अनुभूतिका विषय अवश्य है, हमारे अनु- 
भवमे यह आ रहा है कि आपके चेतन्य गुणका सर्वोत्कृष्ट विकास हुआ है ॥२॥ 
इृदमेव देव सहभाविनीं तव स्फूटयत्यनन्तनिजधमंमण्डलीम । 
तदमिननभिन्‍नसुखवी य॑वेभवग्रभृतिस्वशक्ति समकालवेदनात्‌ ।। ३॥। 
अन्वधाथे--(देव) हे देव ! (इृदमेव) यह चेतन्य चमत्कार ही (तदभिन्नभिन्‍नसुखवीये- 
वेभवप्रभुतिस्वशक्तिसमकालवेदनात्‌) उससे कथचित्‌ अभिन्‍न और कथचचित्‌ भिन्‍न सुख, वीर्य॑- 
वेभव आदि समस्त स्वकीय शक्तियोका एक साथ वेदन होनेसे (तब) आपकी (सहभाविनी) साथ 
साथ रहनेवाली (अनन्तनिजधमंमण्डलीम) अनन्त आत्मधर्मोके समूहको (स्फुटयति) प्रकट 
करता है। 
भावाथ--हे भगवन्‌ ! आपका चेतन्य चमत्कार यद्यपि सामान्यरूपसे एक ही है तथापि 
वह सुख और वीयं आदिका भी साथ साथ अनुभव करता है। चेतन्य-ज्ञानदर्शन और सुख तथा 
वीय॑के प्रदेश भिन्‍न भिन्‍न नही है, इसलिये उन सबमे अभेद है और सबका भिन्‍न भिन्‍न अनुभव 
होता है इसलिये भेद भी है । उनका यह भेद और अभेद कथचित्‌ है। इन सब गुणोका अनुभव 
सिद्ध करता है कि आपकी आत्मामे अनन्त धर्मो--गुणोका समूढ्‌ विद्यमान है ॥३॥ 
त्वमतन्तघम मर्मावितोषपि. सन्‍्नुपयोगलक्षणग्रेखेन भाससे । 
न हि तावतायमुपयोगमात्रतां श्रयसे निराश्रयगुणाप्रसिद्धितः ॥४॥ 
अन्वयार्थ --(अय त्वम) यह आप (अनन्तवमंभरभावितः अपि सन्‌) अनन्त धर्मोकि समूहसे 
युक्त होते हुए भी (उपयोगलक्षणमुखेन) एक उपयोगरूप लक्षणके द्वारा (माससे) सुशोभित हो रहे 
है। परन्तु (हि) निश्चयसे (तावता) उतने मात्रसे--उपयोगलक्षणसे युक्त होनेमात्रसे (उपयोगमा- 
त्रता) उपयोगमात्रपनेको (न श्रयसे) प्राप्त नहीं है--इसका यह अभिपष्राय नही है कि आपमे मात्र 
उपयोग ही पाया जाता है अन्य गुण नहीं, क्योकि (निराश्रयगुणाप्रसिद्धितः) निराधार गुणोकी 
सिद्धि नही है। 
भावाथं--हे भगवन्‌ ! यद्यपि आपमे अनन्त गुण विद्यमान है तथापि उन सबसे ज्ञान- 
दर्शनरूप उपयोगकी ही प्रधानता है। वही आपका लक्षण माना गया हैं। उपयोग ही लक्षण 
माना गया है। इसका यह तात्पय॑ ग्राह्म नही है कि आपमे अन्य गुण नही है। अवश्य हैं और 
उनकी अनुभूति होती है। जब अनुभूति होती है तब उनका नास्तित्व स्वीकृत नही किया जा 
सकता | गुण द्रव्यके आश्रय ही रहते है, निराश्रय रहनेवाले गुणोका आस्तित्व आगममे स्वीकृत 
नहीं किया गया है ॥४॥ 


चतुविशतिस्तव १४३ 


अजड़त्वमात्रमवयन्ति चेतनामजडः स्वयं न जडतामियात्‌ परात्‌ । 
न हि. वस्तुशक्तिहरणश्रमः परः स्वपरप्रकाशनमवाधितं तव ॥५॥। 


अन्ययार्थ--बुद्धिमात्‌ पुरुष (अजडत्वमात्र) जडताका अभाव होनेमान्नको (चेतनास) 
चेतना (अवयन्ति) जानते है अर्थात्‌ जडताका अभाव ओर चेतना एक ही वस्तु है। जो (स्वयं 
अजड ) स्वयं चेतना है वह (परात्‌) दूसरे द्रव्यसे (जडतांन इयात्‌) जडता-अचेतनताको प्राप्त 
नही होता है। (हि) क्योकि (परः) परद्वव्य (वस्तुशक्तिहरणक्षम: न) अन्य द्रव्यकी शक्तिके 
हरण करनेमे समर्थ नही है। इसप्रकार (तव) आपका (स्वपरप्रकाशन) स्वपरप्रकाशीपन (अबा- 
धितं) निर्बाध है । 

भावाथं--संसारमे चेतन और अचेतनके भेदसे दो प्रकारके पदार्थ है। जीब द्रष्य चेतन 
है और शेष पाच द्रव्य अचेतन है। जो चेतन है वह सदा चेतन ही रहता हैं और जो अचेतनः है 
वह सदा अचंतन ही रहता है। कर्म और नोकमंरूप पुद्गल यद्यपि जीवके साथ अनादि कालसे 
संलग्न हो रहे है तथापि वे जीवके जीवत्वकों नष्ट करनेमे समर्थ नही है, क्योंकि यह शाहवतिक 
नियम है कि अन्य द्रव्य, अन्य द्रव्यकी शक्तियोंके हरण करनेमे समर्थ नही है । इस तरह आपका 
जो स्वपर प्रकाशनस्वरूप गुण है वह सदा अबाध रहता है। प्रतिपक्षी कर्मोकी उदयावस्थामे 
यद्यपि कित्तने ही गुण तिरोहित हो जाते है तथापि स्वपर प्रकाशनरूप जो सामान्य ज्ञानगुण है 
वह कभी तिरोहित नहीं होता ॥५॥ 


अजडप्रमातरि विभो त्वयि स्थिते स्वपरप्रमेयमितिरित््यबाधिता । 
अविदन्‌ परं न हि विशिष्यते जडात्परवेदनं च न जडाग्रकारणम्‌ ॥६॥ 


अन्ययार्थ--(इति) इसप्रकार (त्वग्रि विभौ अजडप्रमातरि स्थिते) आप सामथ्यंवन्त प्रबुद्ध 
ज्ञाताके रहते हुए (स्वपरप्रमेयभिति.) स्वपर प्रमेयका जानना (अबाधित्ता) निर्बाध सिद्ध है, (हि) 
क्योकि (पर अविदन्‌) जो पर को नही जानता है वह (जडात्‌) अचेतनसे (न विशिष्यते) पृथक्‌ 
नही होता है (च) और (परवेदनं) परका जानना (जडाग्रकारणं न) जड़रूप होनेका प्रमुख कारण 
नही है । 

भावाथे -है भगवन्‌ ! जो पदार्थकों जानता है वह प्रमाता कहलाता है, जो जाना जाना 
है वह प्रमेपष कहलाता हे और जानना प्रमिति कहलाती है। आत्मा प्रमाता है और प्रमेय भी । 
शेष पदार्थ प्रमेय ही है, प्रमाता नहीं। हे भगवन्‌ ! आप चेतन्य गुणसे संपन्न प्रमाता है तथा स्व 
और पर आपके प्रमेय हैं अर्थात्‌ आप स्वको जानते है और परको भी । यद्यपि निश्वयनयसे आप 
स्‍्वके ही जाता है परके नही तथापि व्यवहारनयसे आप स्वपरके ज्ञाता कहे जाते हैं, क्योकि 
जो परको नही जानता है बह व्यवहारनयकी दुष्टिमे जडसे भिन्‍न नही है--जडके समान ही है। 
परका जानना जड़रूप अज्ञानी होनेका कारण नही है। तात्पर्य यह हे कि परको जानना बन्धका 
कारण नही है, किन्तु परको अपना मानना बन्धका कारण है ॥६॥ 


जडतो*म्युदेति न जडस्य बेदना सम॒देति सा तु यदि नाजडादपि | 
भ्र्‌ वमस्तमेति जड़वेंदना तदा जडवेदनास्तमयतः क्‍य वेदना ॥६॥ 


५4.8 लघुतवस्फोट 


अस्ववार्थ--(जडस्य) अचेतन पदार्थका (वेंदना) ज्ञान (जड़तः) अचेतनसे (न अभ्युदेति) 
उत्पन्न नही होता अर्थात्‌ चेतनसे ही उत्पन्न होता है। (यदि) यदि इसके बिपरीत (सा तु) वह 
अचेतनका ज्ञान (अजडादपि) चेतनसे भी (न समुदेति) उत्पन्न नही होता है (तदा) तो (प्र्‌ब॑) 
निद्चित ही (जडवेदना) अचेतनका ज्ञान (अस्तमेति) नष्ट हो जाबेगा और (जडवेदनास्तमयत') 
अचेतनका ज्ञान नष्ट होनेसे (वंदना) ज्ञान (क्व) कहां हो सकता है ? 

भावार्थ--एकान्तसे नि३चयका पक्ष स्वीकृत करनेवाले लोगोंका कहना है कि आत्मा मात्र 
स्वको जानता है परको नहीं। परमें आत्मासे अतिरिक्त अन्य चेतन द्रव्य और पुदुगलादि पांच 
अचेतन द्रव्य आते है, क्योंकि परका जानना एक विकल्प है और विकल्प होनेसे बन्‍्धका कारण 
है। यहा आचार्य उस नि३ुचयकी एकान्त मान्यताका खण्डन करते हुए लिखते है कि आत्मासे 
भिन्‍न अन्य द्रव्योंका जो ज्ञान होता है वह किससे होता है ? जडसे तो हो नही सकता, क्योंकि 
जड़मे ज्ञातृत्त शक्तिका अभाव है। शक्तिके न होते हुए भो यदि जड़से उसकी उत्पत्ति होती है 
ऐसा माना जाय तो निश्चित ही अचेतन पदार्थंके ज्ञानका अभाव हो जावेगा । उसका कारण 
यह है कि जडसे उत्पन्न हुआ ज्ञान जडमे रहेगा, आत्मामे नही और जो जडके ज्ञानको--अचेतन 
पदार्थके ज्ञानको नष्ट कर देता है--अस्वीकृत कर देता है उसके वेदना--सामान्य ज्ञान भो कहा 
हो सकता है ? अर्थात्‌ नही हो सकता। 'आत्मा स्वका ही ज्ञायक है परका नही इस एकान्त 
मान्यताका खण्डन करते हुए आचायेने सिद्ध किया हे कि आत्मः जिस प्रकार स्वका ज्ञायक है 
उसी प्रकार परका भी ज्ञायक है। यह जुदी बात है कि जिसप्रकार दर्पणमे प्रतिबिम्बित घट-पटादि 
पदार्थ दर्पणरूप हो जाते हैं उसी प्रकार आत्मा प्रतिबिम्बित--विकल्पको प्राप्त हुए अचेतन-- 
आत्मातिरिक्त पदार्थ आत्मारूप हो जाते है और आत्मामे उन्हींको जानता है, इसलिये आत्मा, 
आत्माका ही ज्ञायक है परका नही । परन्तु आत्मामे पड़नेवाले उन विकल्पोका कारण अन्य 
पदार्थ ही है, अत उनका भी ज्ञाता आत्मा ही है, अन्य जड पदार्थ नही ॥७॥ 

न च॒ वेदनात्मनि सदात्मनात्मनः परवेदनाविरद्द एवं सिध्यति । 
अविदन्‌ पर स्वमयमाकृति बिना कथमन्धबुद्धिर्नुभूतिमानयेत्‌ ॥८॥ 

बनन्‍्ययार्थ--(परवेदनाविरहे) परके ज्ञानके अभावमे (सदा) निरन्तर (आत्मना) अपने 
द्वारा (आत्मनि) अपनेमे (आत्मनः) आत्माका (वेदना) ज्ञान (सिध्यति) सिद्ध होता है [इति]न चैव) 
ऐसा नही है, क्योंकि (परम अविदन) परको न जाननेवाला (अयम्‌ अन्धबुद्धिः) यह अज्ञानी 
20420: परके विकल्प बिता (स्वम्‌ अनुभूति कथंसू आनयेत्‌ु) स्वकी अनुभूति केसे कर 
सकता है? 

भावार्थ--सिद्धान्त-पक्षका कहना है कि आत्माके ज्ञानस्वरूपमे जो पर पदार्थ प्रतिबिम्बित 
हो रहे है वे यद्यपि आत्मस्वरूप है, तथापि उन पर पदार्थोंके प्रतिबिम्बित होनेमे उन पर पदार्थोंकी 
आकृति भी कारण है क्योंकि उनकी आकृतिको यदि सर्वथा स्वीकृत नही किया जाता है तो 
आकृतिके बिना उनकी अनुभूति केसे होगी ? मे घटज्ञानवान्‌ हूँ, पटज्ञानमय हूँ ऐसा जो अनुभव 
प्रत्यक्ष हो रहा है, वह तब तक सिद्ध नहीं हो सकता जब तक ज्ञानमे घटाकार और पटाकार 
परिणतिको स्वीकृत नहीं किया जाता है। ज्ञानकी जो घटाकार और पटाकार परिणति है यही 
परका जानना है। इसप्रकार परके ज्ञानका अस्तित्व सिद्ध है उसे एकान्त मान्यताक्े कारण 
स्बंधा निरस्त नहीं किया जा सकता ॥८॥ 


चतुविश॑तिस्तव १४५ 


न कदाचनापि परवेदनां विना निजवेदना जिन जनस्य जायते | 


गजमसीलनेन निपतन्ति बालिका: परशक्तिरिक्तचिदृपासिमोंहिताः ॥९॥ 

अस्वयार्थ--(जिन) हे जिनेन्द्र ! (जनस्य) मनुष्यकों (परवेदनां विना) परके ज्ञातके बिना 
(कदाचनापि) कभी भी (तिजवेदना) निजका ज्ञान (न जायते) नहीं होता है। यह निश्चित है 
फिर भी (परशक्तिरिक्तचिदुपासिमोहिता:) परकी रचनासे रहित चेतनकी उपासनासे मोहित 
(वालिशा:) अज्ञानी जीव (गजमीलनेन) हाथीके समान नेत्र बन्दकर (निपतन्ति) पतित होते है । 

भावार्थ--यह निश्चित है कि परके ज्ञान बिना निजका ज्ञान नही होता फिर भी जिसका 
ऐसा अभिप्राय है कि आत्मा यदि परको जानता है तो परकी रण्जनासे उसमे अशुद्धता आती है 
और हम परकी रण्जनासे रहित शुद्ध आत्माकी उपासना करना चाहते है। वे आत्माको परके 
ज्ञानसे रहित मानते हैं। परन्तु जिसका प्रत्यक्ष अनुभव हो रहा है उसका अपलाप कैसे किया जा 
सकता है। उनका ऐसा मानना तो इस प्रकार है कि जिसप्रकार हाथी नेत्र बन्दकर यह समझने 
लगता है कि हमारे सामने कुछ नही है उसीप्रकार तथोक्‍त मान्यतावाले यह्‌ समझने लगते हैं कि 
आत्मा परको नही जानता है ॥९॥ 


परवेदनास्तमयगाढ़्संहता परितों दुगेव यदि देव आासते। 

परवेंदनाम्युदयद्रविस्तृता नितराँ किक भाति केवल ॥१०॥ 

अन्वयार्थ--(देव) हे भगवन्‌ | (यदि) यदि (परितः) सब ओर (परवेदनास्तमयगाढसंहुता) 
पर पदार्थोके ज्ञाके माशसे अत्यन्त संकोचको प्राप्त हुआ कोई गुण (भासते) सुशोभित होता है 
तो (दुगेव) एक दर्शन गुण ही सुशोभितत होता है, क्योंकि (केवला) मात्र (दुगेव) दर्शन ही (किल) 
निरचयसे (नितरां। अत्यन्त (परवेदनाम्युदयदूरविस्तुता) परपदार्थसम्बन्धी ज्ञानके अभ्युदयसे 
दूर रहता है। 

भावाथ--आत्मावलोकतको दर्शन और पदार्थावलोकनको ज्ञान कहते है। इस सिद्धान्तके 
अनुसार दर्शन गुण ही परपदार्थसम्बन्धी ज्ञाससे रहित होता है, शञान नही । ज्ञान तो स्वपराव- 
भासी ही है अर्थात्‌ निजको जानना है और परको भी जानता है ॥१०॥ 

परवेदना न सहकायंसम्भने परिनिद्तस्थ कथमप्यपोश्चते | 

इयबेदना प्रकृतिरेव संविदः स्थगितेष सात्र(य)करणान्यपिक्षेते ॥११॥ 

अन्वयार्थ--(परिनिवृंतस्थ) पूर्ण स्वाधीनताको भ्राप्त हुए आत्माके (सहकारि-असम्भवे) 
सहकारी कारणोका अभाव होसेपर (परवेदना) परपदार्थंसम्बन्धी ज्ञान (कथमपि) किसी भी 
तरह (न अपोह्मते) दूर नही किया जा सकता, क्योंकि (:यवेदना) निज और पर--दोनोंको 
जानना (सबिदः) ज्ञानका (प्रकृतिरेव) स्वभाव ही है (स्थगिता एबं सा) यदि बह स्वभाव स्थगित 
होता है--आच्छादित होता है तभी वह (अन्यकरणानि अपेक्षते) अन्य सहकारी कारणोंकी भपेक्षा 
करता है। 

भावाथं--यदि यहां किसीका अभिप्राय हो कि हैं भगवन्‌ ! यतः आप परिनिर्वृत है--प[णं- 
स्वाधीनताको प्राप्त हो चुके है, अतः सहकारी कारणोंका अभाव हो जानेसे परपदार्थोंकी नही 

छ०-१९ 
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जानते है तो इसका उत्तर यह है कि निज ओर पर दोनोंको जानना ज्ञानका स्वभाव ही है। यदि 
स्वभाव परिवर्तित हो सके तो ही वह अन्य कारणोंकी अपेक्षा कर सकता है अन्यथा नही। 
तात्पर्य यह है कि आपके ज्ञानके लिये अन्य सहकारी कारणोंकी अपेक्षा नही है [११॥ 


न परावमशरसिकोड्युदीयसे परमाश्रयन्‌ विभजसे निजाः कलाः । 
स्थितिरेव सा किल तदा तु वास्तवी पश्चवः स्पृशन्ति परमात्मघातिनः ॥।१२॥ 


अन्वयार्थ--हे भगवन्‌ ! आप (परावमशरसिकः सन्‌”) परपदार्थोके सम्बन्धके रसिक होते 
हुए (न अभ्युदीयसे) अभ्युदयको प्राप्त नही हो रहे हैं और न (परम्‌ आश्रयन्‌) परका आश्रय लेते 
हुए (निजा कला:) अपनी कलाओंको (विभजसे) प्राप्त हो रहे है (तु) किन्तु (किल) निरचयसे 
(तदा) उस समय (सा) वह (वास्तवी) वास्तविक (स्थिति: एव) स्थिति ही है-- स्वभाव ही है। 
क्योकि (आत्मघातिन') आत्मघाती (पशव:) अज्ञानी ही (पर) परपदार्थका (स्पृशन्ति) स्पर्श करते 
है--उसके सहकारकी प्रतीक्षा करते है । 

भावाथं--हे प्रभो ! आप जो आहुंन्त्यरूप परम अभ्युदय--उत्कृष्ट ऐश्वर्यको प्राप्त हुए है 
सो पर पदार्थोके सम्बन्धी इच्छा रखते हुए नही प्राप्त हुए है और इस समय जो केवलज्ञान 
केवलदर्शन आदि आपकी कलाएँ--आत्मगुणोंकी विशेषताएँ प्रकट हुई है वे भी पर पदार्थोके 
आश्रयसे नही प्रकट हुई हैं। आपका यह वास्तविक स्वभाव है। स्वभावके लिये पर सहकारी 
पदार्थोंकी प्रतीक्षा नहीं करना पडती है। जो आत्माकी स्वतन्त्र स्वभाव सत्ताकों नही मानते है ऐसे 
अज्ञानी मनुष्य ही परका आलम्बन चाहते है। ऊपरके इलोकमे प्रतिवादीने जो यह्‌ पक्ष रक्खा 
था कि सहकारी कारणोंके अभावमे परपदार्थ-सम्बन्धी ज्ञान आपके नहीं बनता है उसका उत्तर 
देते हुए आचार्यने इस इलोकमे कहा है कि यत्त: स्वपरको जानना ज्ञानका स्वभाव है अत' उसे 
सहकारी कारणोंकी प्रतीक्षा नही करना पडती है ॥१२॥ 


विषया इति स्पृशति बीर रागवान्‌ विषयीति पश्यति विरक्तदशनः । 
| कालवेदने 

उभयो; सदेव सम तदविप्लवः क्वचन विप्लवः क्वचित्‌ | १३॥ 

अन्वयार्थ--(वी र) हे वर्धमान जिनेन्द्र ! (रागवान्‌) रागी और (विरक्तदर्शन:) सम्यग्दर्शन- 
से रहित मनुष्य (विषया इति) ये विषय--ज्ञेय है और यह (विषयी) उन्हे विषय करनेवाला-- 
जाननेवाला ज्ञायक है ऐसा (स्पृुशति पश्यति) स्पर्श करता तथा श्रद्धान करता है--मानता है 
(उभयोः) दोनो--विषय और विषयीका (सदा) निरन्तर (समकालवेदने) एक साथ वेदन-अनु- 
भवन होता है (तत्‌) इसलिये (क्वचन) कही-- भेद विवक्षामे (अविप्लव:) बाधाका अभाव और 
(क्वचन) कही--अभेद विवक्षामे (विप्लव:) बाधाका सद्भाव प्रतीत होता है। 


भावाथं--स्वपर पदार्थ आत्माके विषयी विषय है--ज्ञ य हैं और आत्मा उन्हें विषय करने- 
वाला ज्ञायक है। इस श्रकार रागी द्वेषी मिथ्यादृष्टि जीव एक ही आत्माको ज्ञेय और ज्ञायकके 
भेदसे दो रूपमे विभक्त कर देता है परन्तु ज्ञानी जीव उसे भेद और अमेदकी विवक्षासे सदा ही 
दोनोरूप मानता हैं अतः भेद विवक्षासे आत्माकों दो रूप और अभेद विवक्षासे एकरूप माननेमें 
बाधा नही है ॥१३॥ 
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स्वयमेव देव भवन प्रकाश्यतां यदि याति यातु तपनस्य का क्षतिः | 

सहजग्रकाशभरनिभरोंपशुमान्न हि. तत्मकाशनधिया प्रकाशते ॥१४॥ 

अन्वयार्थ--(देव) हे प्रभो !' (यदि) यदि (भुवनं) संसार (स्वयमेव) स्वयं ही (प्रकाश्यता) 
प्रकाश्यपनेकों (याति) प्राप्त होता है तो (यातु) प्राप्त हो, इसमे (तपनस्थ) सुययंकी (का क्षति.) 
क्या हानि है ? (हि) क्योंकि (सहजप्रकाशभरनिर्भरः) अपने स्वाभाविक प्रकाशके समूहसे परि- 
पूर्ण (अंशुभान्‌) सूर्य (तत्पकाशनधिया) ससारको प्रकाशित करनेकी इच्छासे (न प्रकाशने) 
प्रकाशित नही होता है । 


भावार्थ--सूर्य प्रकाशक है और संसार प्रकाइय है । यहां दोनोका प्रकाशक और प्रकाश्य- 
पना स्वाश्नित है--पराश्रित नही है। इस दृष्टान्तसे ज्ञेय और ज्ञायककी स्वाश्रित अवस्थाका 
वर्णन किया गया है अर्थात्‌ ज्ञव ज्ञायकके अधीन नही है और ज्ञायक ज्ञेयके अधीन नही 
है ॥१४॥ 


स्वयमेब देव भवन प्रमेयतां यदि याति यातु पुरुषस्य का क्षतिः | 
सहजावबोधभरनिभरः पुमान्नहि तत्प्रमाणवश्षतः प्रकाशते ॥१७॥ 


अन्धयार्थं--(देव) है नाथ ! (यदि) यदि (भुवन) संसार (स्वयमेव) स्वयं ही (प्रमेयर्ता) 
प्रमेषषनको (याति) प्राप्त होता है तो (यातु) प्राप्त हो (पुरुषस्थ) आत्माकी (का क्षति ) क्या 
हानि है । (हि) क्योकि (सहुजावबोधनिभभरः) सहज--स्वाभाविक ज्ञानके भारसे परिपुर्ण (पुमान) 
पुरुष--आत्मा (तत्थ्रमाणवश्षत') ससारको प्रभेय बनानेकी इच्छासे (न प्रकाशत्ते) प्रकाशित नही 
होता है । 

भावा्थं--ससारके समस्त पदार्थ प्रमेय हैं और आत्मा प्रमाता है, परन्तु दोनोका प्रमेय 
और प्रमातापन एक दूसरेके आश्रित नही है। आत्माके आश्रयके बिता ससार प्रमेय रहे इसमे 
आत्माकी कोई हानि नही है और आत्मा ससारका प्रमाता रहे इसमे ससारकी कोई प्ररेंणा 
नही है । इतना अवश्य है कि आपका वीतराग विज्ञान ससारको जानता है ॥१५॥ 


उदयन्‌ प्रकाशयति लोकमंशुमान्‌ भुवनप्रकाशनमर्ति विनापि चेत्‌ । 

घनमोहसन्नहृदयस्तदेष कि. परभासनव्यसनमेति बालकः ॥१६॥ 

अन्ययाथ्ं--(चेत) यदि (उदयन) उदित होता हुआ (अंशुमान) सूर्य (भुवनप्रकाशनमर्ति 
विनापि) संसारको प्रकाशित करनेकी बुद्धिके बिना ही (लोक॑) ससा रको (प्रकाशयति) प्रकाशित 
करता है (तत्‌) तो (घतमोहसस्नहुदय.) जिसका हृदय तीज्न मिथ्यात्वसे ग्रस्त हो रहा है ऐसा 
(एप बालक:) यह भज्ञानी प्राणी (परभासनव्यसनं) परपदार्थकों प्रकाशित करनेके व्यसनकों 
(किम एति) क्यो प्राप्त हो रहा है ? 

भावाथं--जब हम देखते है कि सुयये ससारको प्रकाशित करनेकी इच्छाके बिना हो उदित 
होता हुआ संसारको प्रकाशित करता है तब भात्माके लिये परपदार्थोको प्रकाशित करनेकी 
इच्छाकी क्या आवश्यकता है ? कुछ भी नही । स्वतः--स्वभावसे आत्मा स्वपरपदा्थोंका ज्ञात 


१४८ लघुतस्वस्फोट 


है । अज्ञानी जीव, मोहाच्छादित हृदयके होनेके कारण व्यथे ही उस इच्छाकी कल्पना करता 
है ॥१६॥ 
बहिरन्तरप्रतिहतप्रभाभरः. स्वपरप्रकाशनगुण:ः स्वभावतः | 
त्वमय चिदेक नियत परः परं भ्रममेति देव परभासनोन्मुखः |।१७॥। 

अन्ययाथं--(बहिरन्तः अप्रतिहतप्रभाभर:) जिनकी दीप्ति--ज्ञातृत्व शक्तिका समूह बाहय 
और भीतर--दोनो ही जगह अप्रतिहत है--निर्बाधरूपसे अपनी क्रिया करता है तथा (स्वपर- 
प्रकाशनगुण:) निज ओर परको प्रकाशित करना जिनका गुण है ऐसे (अयथ त्वम) यह आप 
(स्वभावतः) स्वभावसे (चिदेकनियतः) ज्ञानमे--पदार्थोके जाननेमे प्रमुखरूपसे सलग्न है (पर) 
किन्तु (देव) हे देव! (पर ) अन्य मिथ्यादृष्टि जीव (परभासनोन्मुखः) परपदार्थोको प्रकाशित 
करनेके लिये सन्मुख होता हुआ (भञ्रमं) अमको (एति) प्राप्त होता है । 

भावाथं--हे देव | आप स्वत --स्वभावसे पदार्थोको जानते है और अन्य मिथ्यादुष्टि 
अमवश अन्य पदार्थोमे कारणपनेकी कल्पना करता है ॥१७॥ 

स्फूटभावमात्रमपि वस्तु ते मवत्स्वसमीकरोति किल कारकोत्करम्‌ । 

न हि हीयते कथमपीद निश्चयव्यवह्ारसइतिमयी जगत्स्थितिः ॥१८॥ 

अन्वयाथ--(वस्तु) जो वस्तु (ते) आपके लिये (स्फुटभावमात्रमपि भवत्‌) अत्यन्त स्पष्ट 
हो रही है वह भी (किल) नि३चयसे (कारकोत्करम्‌) कारकोके समूहको (स्वसमीकरोति) अपने 
अनुरूप करती है। (हि) क्योकि (इह) इस लोकमे (निशचयबव्यवहारसंहतिमगी) निइ्चय और 
व्यवहारके समुदायरूप (जगत्स्थिति ) जगत्‌की स्थिति (कथमपि) किसी भी तरह (न हीयते) 
ह्वासको प्राप्त नही होती है । 

भावाथ--निरचयनय अभेदकारक चकको और व्यवह्यारनय भेदका रक चकको आश्रय देता 
है। संसारकी परिणति निश्चय और व्यवहारनयके सघटनसे चलती है इसलिये जहा जेसी विवक्षा 
होती है वहा उसीके अनुरूप सामञ्जस्य बेठाया जाता है। तात्पयं यह है कि आत्मा परको 
जानता है, यह व्यवहारनयका विषय है और आत्मा स्वकोी जानता है, यह निश्चयनयका विषय 
है ॥१८॥ 

सहजा सदा स्फुरति शुद्धचेतना परिणामिनो«त्र परजा विभक्तयः 

न विभक्तिकारणतयों बहिलु उन्‍नपनीतमोहकलुपस्थ ते परः ॥१९॥ 


अन्वयार्थं--हे भगवन्‌ ! (अन्न) इस लोकमे (परिणामिन.) परिणमनशील और (अपवीत- 
मोहकलुषस्य) मोहजन्य कलृंषयतासे रहित (ते) आपको जो (शुद्धचेतना) शुद्ध चेतना (सदा 
स्फुरति) सदा स्फुरायमान हो रही है, वह (सह॒जा) स्वाभाविक है ओर (विभक्तय ) जितने उसमे 
विभेद है--विभाग है वे सब (परजा”) परसे उत्पन्न है। (बहिलुंठन) बाहर रहनेवाला (पर.) पर- 
द्रव्य (विभक्तिकारणतया) विभागके कारणरूपसे (ते) आपको (न) नही है--आपको स्वाकार्य 
नही है। (ते) आपके (न) नही है। 

भावार्थ--जिसमे किसी प्रकारका भेद नही है ऐसी सामान्य शुद्ध चेतना आत्मस्वभाव 
होनेसे सहज है--किसी अन्य कारणसे उत्पन्न नही है, परन्तु उसमे जो मतिज्ञान श्रुतज्ञान आदिका 
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विभेद है वह परके निमित्तसे उत्पन्न है अर्थात्‌ मतिज्ञानावरणादि कर्मोके क्षयोपशमादिरूप अन्तरज्ू 
निमित्त तथा शास्त्र, प्रकाश आदि अन्य कारणोंसे उत्पत्न है। यतः परिणमन् करता वस्तुका 
स्वभाव है, अतः आपमें भी परिणमन होता है और आपमे परिणमन होसेसे आपकी चेतना भी 
सामान्य-विशेषरूप परिणमन करती है। तात्पर्य यह है कि चेतनामें जो विधशेष--विभागरूप 
प्रिणमन होता है वहु ऊपर कहे अनुसार अन्यसे उत्पन्त है, परन्तु वह अन्य द्रव्य आपसे बाहर ही 
रहता है, अन्तरज्भमें उसका प्रवेश नही होता । मोहजन्य कलृषता--मोह तथा राग-द्वेषके रहते हुए 
पहले उसमें आत्मबुद्धि हुआ करती थी, परन्तु अब मोहजन्य कलुषताके दूर हो जानेसे उसमें 
आत्मबुद्धि भो नहीं होती है ॥१९॥ 

अवबोधशक्तिरपयाति नेक्यतो न विभक्तयो5पि विजहत्यनेकताम्‌ । 

तदनेकमेकमपि चिन्मयं वषुः स्वपरो प्रकाशयति तुल्यमेव ते ॥२०॥ 

अन्वयार्थ--(अवबोधशक्ति:) ज्ञानशक्ति (ऐक्यतः) अभेदसे (न अपयाति) दूर नही हटती 

है और (विभक्तयो5पि) विभेद भी (अनेकतां) अनेकताको (न विजह॒ति) नही छोड़ते है अर्थात्‌ 
सामान्य ज्ञातृत्वशक्ति अभेदरूप है और उसके विशेष भेदरूप है। (तत्‌) इसलिये (अनेकम्‌ एकम्‌ 
अपि) अनेक और एकरूप--अभेद और भेंदरूप (ते) आपका जो (चिन्मय वपु.) चेतन्यरूप शरीर 
है वह (तुल्यमेव) समानरूपसे (स्वपरो) निज और परको (प्रकाशयति) प्रकाशित करता हे । 


भावा्थ--है भगवन्‌ ! आपकी चेतना, सामान्‍्यकी अपेक्षा एक है, परन्तु विशेषकी अपेक्षा 
ज्ञान-चेतना दद्यन-चेतना तथा उनके अवान्तर भेंदोके भेदसे अनेक प्रकारकी है। चेतना ही 
आपका शरीर है और बह चेतना निज तथा पर-दोनोंको समानरूपसे जानती है ॥२०॥ 


त्वमनन्तवीयंबलबूंहितोदयः सततं निरावरणबोधदुद्वरः । 
अविचिन्त्यशक्तिर(स)हितस्तटस्थितः प्रतिभासि विश्वहृदयानि दारयन्‌ ॥२१॥ 


अन्ययार्थ--(अनन्तवीयंबलबृहतोदय.) अनन्त वीर्य और बलके द्वारा जिनका उदय-- 
ऐडवर्य वृद्धिको प्राप्त हुआ है, जो (सततं) निरन्तर (निरावरणबोधदुद्धंर:) निरावरण--क्षायिक 
ज्ञानसे दुर्धर हैं, जो (अविचिन्त्यशक्तिसहित ) अचिन्त्य शक्तियोसे सहित है तथा राग-द्वेंषसे 
रहित होनेके कारण (तटस्थित:) मध्यस्थ है ऐसे (त्वमु) आप (विश्वहृदयानि) विश्वके रहस्योंको 
(वारयन्‌) खोलते हुऐ अथवा समस्त पदार्थोके वास्तविक स्वरूपको प्रकट करते हुए (प्रतिभासि) 
सुशोभित हो रहे है । 

भावायें--जिसके कारण आत्माके समस्त गुण अपने-अपने स्वरूपमे स्थिर रहते है उस 
गुणको वीर्य कहते है और शारीरिक शक्तिको बल कहते है। है भगवन्‌ ! आपके वीय॑ और बहू 
दोनों ही अनन्त अवस्थाको प्राप्त हो चुके है साथ ही निरावरण--सदा उद्घाटित रहनेवाले 
केवलज्ञानसे आप परिपूर्ण है, अचिन्त्य शक्तियोसे सहित है और राग-द्वेषका अभाव होनेसे तटस्थ 
हैं। इस प्रकार आत्माके अनन्त अभ्युदयसे युक्त होकर आप दिब्यध्वनिके द्वारा समस्त पदार्थोके 
हादं--वास्तविक स्वरूपको प्रकट कर रहे है ॥२१॥ 

बहिरइद्देतुनियतव्यवस्थया परमानयन्नपि निमित्तमात्रताम्‌ । 


स्वयमेव पृष्कलविभक्तिनिभरं परिणाममेषि जिन केवलात्मना ॥२२॥ 


१५० लघुतत्त्वस्फोट 


अन्वयाथं--(जिन) हे जिनेन्द्र ! (बहिरज्जद्देतुनियतव्यवस्थया) बहिरज्भु कारणोंकी 
निश्चित व्यवस्थाके कारण (परम) अन्य पदार्थकों (निमित्तमात्रता) निमित्त मात्रपना (आनय- 
न्‍नपि) प्राप्त कराते हुए भी आप (स्वयमेव) स्वयं ही (केवलात्मना) केवल अपने द्वारा (पृष्कल- 
विभक्तिनिभेरं) अत्यधिक विभेदोंसे परिपूर्ण (परिणाम) परिणमनको (एथि) प्राप्त होते है। 


भावाथ--पदार्थभे जो परिणमन होता है उसके दो कारण है--एक उपादान भोर दूसरा 
निमित्त। जो स्वय कार्यरूप परिणमन करता है उसे उपादान कारण कहते हैं और जो उसमे 
सहायक होता है उसे निमित्त कारण कहते हैं। उपादान कारण, स्वद्रव्य होता है और निमित्त- 
कारण परद्रग्य । यतश्च निमित्त कारण, स्वयं कार्यरूप परिणमन नही करता, अतः वह सदा 
निमित्त हो रहता है और उपादान, कार्यरूप परिणत होनेके कारण काय॑ संज्ञाको प्राप्त हो जाता 
है। उपादान और निमित्त, इन दो कारणोमे उदापान वस्तुकी योग्यताको प्रकट करता है और 
निर्मित्त उसमे सहायक होता है। यद्यपि कार्य अपनी योग्यतासे होता है तथापि बाह्य कारणकी 
सापेक्षता भी आवश्यक रहती है। इसी शाइवतिक व्यवस्थाके कारण हे भगवन्‌ ! आपके परिणमन 
में भी उपादान और निमित्त दोनो कारण आवश्यक है। कार्योत्पत्तिकी इस व्यवस्थाके कारण 
यद्यपि पर पदार्थ, आपके परिणमनमे निमित्त कारण रहते है तथापि उस परिणमनके उपादान 
आप ही है, अन्य पदार्थ नही ॥२२॥ 


इृदमेकमेव परिणाममागत॑ परकारणाभिरहिितों (तं) विभक्तिमिः । 
तव बोधधाम कलयत्यनदूकुशामवकीर्ण विश्वमपि विश्वरूपताम्‌ ॥।२३॥ 


अन्ययार्थ--(विभक्तिभि:) पृथक्पनेके कारण जो (परकारणाभिरहित॑) अन्य-निमित्त 
कारणोसे रहित होता हुआ (परिणाममागतं) अविभाग प्रतिच्छेदोंकी षड़गुणी हानि-वृद्धिरूप 
परिणामको प्राप्त हुआ है तथा (एकमेव) एक होकर ही (अवकीणंविश्वमपि) जिसने समस्त विश्व- 
लोकालोकको व्याप्त कर लिया है ऐसा (तब) आपका (इद) यह (बोधधाम) केवलज्ञानरूप तेज 
(अनड्ुशा) निर्बाध (विश्वरूपता) नानारूपताकों (कलयति) प्राप्त कर रहा है। 

भावाथं--हैं भगवन्‌ ! आपके केकलज्ञानमे जो परिणमन हो रहा है बह स्वयकी योग्यतासे 
हो रहा है, क्‍योंकि कालद्रव्य आदि बाह्य कारण उससे स्वथा पृथक है। वह केवलज्ञान यद्यपि 
एक है तथापि समस्त विश्वको जाननेके कारण विश्वरूपता--नानारूपताको प्राप्त हो रहा 
है ॥२२॥ 


जिन केबलेककलया निराकुर्क सकल सदा स्वपरवस्तुवेभवम । 
अनुभूतिमानयदनन्तमप्ययं तव याति तच्त्मनुभूतिसात्रताम्‌ ॥२४॥ 


अन्वयार्थ--(जिन) हें जिनेन्द्र ' जिसने (केवलेककलया) केवलज्ञानरप एक--अद्वितीय 
कलाके द्वारा (निराकुल यथा स्यात्तथा) निराकुलतापुबंक (अनन्तमपि) अनन्त परिणामसे युक्त 
होनेपर भी (सकल) समस्त (स्वपरवस्तुवेभवं) स्व-पररूप वस्तुकी महिमाकों (सदा) सबंदा (अनु- 
भूतिमानयत्‌) अनुभूति प्राप्त करायी थी ऐसा (अयं) यह प्राणी (तव) आपके (अनुभूतिमात्रता 
तत्वं) अनुभूति मात्र तत््वको (याति) प्राप्त होता है। 


चतुविशतिस्तव १५१ 


भावाथं--हे भगवन्‌ ! आपकी उपासनाके फलस्वरूप यह जीव केवलज्ञानको प्राप्त होता 
है और उसके द्वारा समस्त स्व-पर पदार्थोकोी जानता हुआ आपके यथाथ॑ तत्त्वको प्राप्त होता 
है ॥२४॥ 


अलमाकुलप्रलूपितैव्येवस्थितं द्वितयस्वभावमिष्ट॒_तच्त्मात्मनः । 
ग्लपयन्त्यश्रेषमियमात्मवे मवादलुभूति रेव जयतादनदकुशा ॥२५७॥ 


अन्वयार्थ--(आकुलप्ररूपितै:) आकुलतापूर्ण प्रछाप करनेसे (अलं) रुको। (इह) इस 
जगत्‌मे (आत्मन:) आत्माका (तत्त्व) स्वरूप (द्वितवस्वभावं) स्वर और परको प्रकाशित करनेरूप 
दो प्रकारके स्वभावसे युक्त है यह (व्यवस्थित) निश्चित हो गया। (आत्मवैभवात्‌) अपनी सामश्यंसे 
(अहोष॑ ग्लपयन्ती) अन्य समस्त मान्यताओंको नष्ट करनेवाली ( इयं) यह (अनडूुशा) निर्बाध 
(अनुभूतिरेव) अनुभूति ही (जयतात्‌) जयवत्त प्रवर्ते । 

भावा्थ--आचार्य कहते है कि व्यर्थंके प्रछापसे क्‍या प्रयोजन है ? उपयुक्त वित्रेवचनसे यह 
निर्णीत हो गया कि आत्माका स्वरूप स्वपरावभासनरूप दो प्रकारके स्वभावसे युक्त है अर्थात्‌ 
आत्मा स्वको भी जानता हे और परको भी जानता हे। ऐसा एकान्त नही हे कि मात्र स्वको ही 
जानता है, परको नही जानता अथवा परको ही जानता हे स्वको नही जानता । जब आत्माके 
इस स्वभावकी अनुभूति होती हे तब अन्य मान्यताएँ स्वयमेव नष्ट हो जाती है ॥२५॥ 


१५४ लघ॒तर्वंस्फोर्ट 


अयमूर्जितशक्ति चम॒स्कृतिसिः  स्वपरप्रविभागविजुम्मितवित्‌ । 
अनुभूयत एवं विभो भवतो मर्वतोष्मंबतश्च विभूतिभरः ॥|४॥ 


अन्ययार्थ--(विभो) हे स्वामित्‌ ! (भवतल.) जो आहुंन्त्य पर्यायकी अपेक्षा उत्पन्न हो रहे हैं 
(च) और सामान्य जीवद्वव्यकी अपेक्षा जो (अभवत:) उत्पन्न नही हो रहे है ऐसे (भवतः) आपका 
(अयस्‌) यह (स्वपरप्रविभागविजम्मितवित्‌) स्वपर विभागके विस्तारकों जाननेवाला (विभूति 
भरः) ज्ञान-दर्शान रूप विभूतिका समूह (ऊर्जितशक्तिचमत्कृतिभि:) सबलशक्तिके चमत्कारसे युक्त 
मनुष्योके द्वारा (अनुभूयते एवं) नियमसे अनुभूत हो रहा है । 

भावषा्ं--हे प्रभो ! आप पर्यायाथिक नयकी अपेक्षा उत्पद्ममान है--उत्पन्न हो रहे है और 
द्रब्याथिक नयकी अपेक्षा अनुत्पद्ममान है-- उत्पन्न नही हो रहे है। ऐसे आपकी स्वपरावभासी 
ज्ञानदर्शनरूप विभूतिका जो समूह है बह जपनी सबल णक्तिके चमत्कारसे युक्त मनुष्योके द्वारा 
नियमसे अनुभूत हो रहा है। ज्ञानदर्शनका स्वभाव स्व और परके विभागकों जानना है सो आपके 
इस स्वभावका अनुभव, उन पुरुषोको सदा होता रहता है जो प्रचण्ड आत्मबलसे सहित है ॥४॥ 


न किलेकमनेकतया घटते यदनेकमिहैक्यमु॒पेति न तत्‌ । 
उमभयात्मकमन्यदिवासि मह! समुदाय हवावयवाश्च मवन्‌ ।।५॥। 
अन्ययाथं--(किल) निश्चयसे (इह) इस जगत्‌मे (यत्‌) जो (एक) एक है (तत्‌) बह (अनेक- 
तथा) अनेकरूपसे (न घटते) घटित नही होता है ओर (यत्‌) जो (अनेक) अनेक है (तत्‌) वह (ऐक्स) 
एकपनेको (न उपेति) प्राप्त नही होता है परन्तु आप उस (उभयात्मक) एक अनेकात्मक (मह.) 
तेज:स्वरूप हो जो (अन्यदिव) अन्यके समान जान पडता है। है भगवन्‌ | आप (समुदाय इब 
भवन्‌) समुदायके समान है (च) और (अवयवाः भवन्‌) अवयव रूप भी हो रहे है । 
भाषायं--हे भगवन्‌ ! एक और अनेक, ये दोनो परस्पर विरोधी धर्म है क्योंकि जो एक 
है वह अनेक नही हो सकता और जो अनेक है वह एक नहीं हो सकता परन्तु आप एकानेक इन 
दोनो धर्मोसि मुक्त है और इसीलिये अन्यके समान जान पड़ते है । आपके एक तथा अनेक रूप होने 
का कारण यह है कि जब अवयवोके समृुदायकी ओर दृष्टि जाती है तब आप एक है और जब 
अवयवोकी ओर दृष्टि जाती है तब अनेक है। छोकमे अवयव अनेक, और अवयवबी एक रूपसे 
प्रसिद्ध है ही ॥५॥ 


क्षणभक्रविजेचितलित्कलिकानिकुरस्बमसयस्थ सनातनता । 
क्षणिकत्वमथापि चिदेकरसग्रसराद्रिंतचित्कणिकस्य तब ॥६॥ 


जन्वयार्थ --(क्षमभज्भ विवेचितचित्कलिकानिकुरम्बमयस्य) क्षणभजुसे रहित चैतन्य कलि- 
काओंके समूह स्वरूप (तब) आपके यद्यपि (सनातनता) नित्यपना है (अथापि) तो भी (चिदेकरस- 
प्रसराद्रितचित्कणिकस्य) चेतन्य रूप एकरसके समूहसे आद्रित चेतन्य कणोसे युक्त (तव) आपके 
(क्षणिकत्वं) क्षणिकपंना भी है । 


१ भातोति भवान्‌ तस्य भवतः तव इत्यथं:, २. भवतीति भवन्‌ तस्य, ३. न भवतीति अभवम्‌ तस्य । 


चलुविद्वतिस्तव १५५ 


भावाथे --हे भगवत्‌ ! आप नित्यानित्य रूप है क्योकि क्षणभज़ुसे रहित चेतन्यरूप कलि- 
काओंके समूहसे युक्त होनेके कारण आपमे नित्मता है तो एक चेतन्यरूप रससे आद्वित चैतन्य- 
रूप कणोंसे युक्त होनेके कारण आपमे क्षणिकता-अनित्यता भी है। शान सामान्य, उत्पत्ति और 
विनाशसे रहित होनेके कारण नित्य है तो क्षण-क्षणमे परिवर्तित होनेबाले ज्ञानकण--ज्ञानकी 
विशिष्ट परिणति अनि.य भी है। आप इन दोनो--सामान्य विशेष रूप ज्ञानोंसे युक्त होनेके 
कारण नित्यनित्यात्मक है ॥६॥। 


उदगाधदुदेति तदेव विमी यदुदेलि च भूय उदेष्यति तत्‌ । 
जिन कालकलक्लितत्रोधकलाकलनेःप्यसि निष्कलचिज्जकूधि! ॥७।। 


अस्थयाथे--(जिन) है जिनेन्द्र ! (विभो) महिमाशाली आपमे (यत्‌) जो ज्ञान (उदगात) 
उत्पन्त हुआ था (तदेव) वही ज्ञान (उदेति) इस समय उदित हो रहा है (व) और (यत्‌) जो 
(उदेति) इस समय उदित हो रहा है (तत्‌) वही (भूय') पुनः (उदेष्यति) उदित होगा। है भग- 
बन्‌ | इस प्रकार आप (काऊकलड्धिनबोधकलाकलनेडपि) कालसे करूड्ित अर्थात्‌ कालत्रगमे 
परिणमन करनेवाले ज्ञानकी कलासे युक्त्र होने पर भी (निष्कलचिज्जलधि ) कलारहित-अनाद्ु- 
नन्‍्त ज्ञात सागरसे सहित है । 

भावाथं--हे भगवन्‌ ! जब आप घातिचतुष्कको नष्ट कर जिनेन्द्र अवस्थाको प्राप्त हुए 
तब आपका वेभव निराला हो गया। आप विभु कहलाने लगे। उस समय जो आपको केवल- 
ज्ञान उत्पन्त हुआ था वही आज उत्पन्न हो रहा है-छोकालोकको जात रहा है और अपने 
अविभाग प्रतिच्छेदोकी अपेक्षा जो आज उत्पन्न हो रहा है वही आगे फिर भी उत्पत्न होगा। 
तात्पय यह है कि ज्ञानगुणकी केवलज्ञानरूप पर्याय सादि अनन्त पर्याय है--एक बार प्रकट होकर 
कभो नष्ट नही होती। यद्यपि उत्पाद व्यय ध्रौव्यरूप होनेसे उसमे भी अविभाग प्रतिच्छेदोकी अपेक्षा 
उत्पाद और व्यय होते रहते हैं तथापि सामान्य केवलश्ानकी अपेक्षा वह सदा ध्रुवरूप रहती 
है। विशेष, सामान्यसे पृथक्‌ नही होता है और सामान्य भी विशेषसे पृथक्‌ नहीं रहता है। 
शानसामान्य, आत्माका अनादि अनन्त गुण है और केवलज्ञान सादि अनन्तरूप विशेष ज्ञान है । 
जब विशेष ज्ञानकी ओर दृष्टि देकर कथन किया जाता है, तब यह कहा जाता है कि हे भगवत्‌ ! 
परिणमन करनेवाले आप कालसे कलड्धित--अविभाग प्रतिच्छेदोकी अपेक्षा कालत्रगमे केवल- 
ज्ञानकों धारण करनेवाले हैं परन्तु जब सामान्य ज्ञानस्वभावकी ओर दृष्टि रखकर कहा जाता है 
तब यह कथन होता है कि है भगवन्‌ ! आप कछासे रहित सामान्य चैतन्य-ज्ञानस्वभावरूप 
सागरसे सहित है ॥७॥ 


त्वमनन्तचिदुद्गमसक्छनां न जशासि शदेकतयाणि लसन्‌ । 
तुहिनोपलखण्डलके5म्बुकणा अपिलीनबिलीनमहिम्नि समाः ॥८॥। 
अन्ययार्थ--(सदा) सवंदा (एकतया) एकत्वरूपसे (छसन्‌ अपि) सुझोभिन होते हुए भी 
(त्वसू) आप (अंनन्तचिदृदूगमसकलनां) शानके अनन्त विकल्पोफी संकलना-संग्रहको (न जहासि) 
नही छोड रहे है अर्थात्‌ अखण्ड सामान्य ज्ञानकी अपेक्षा आप एक है और अनन्त ज्ञान विकल्पोकी 
अपेक्षा अनेक भी हैं। दोनों ही स्थितियोंमे ज्ञानके भधिभाग अ्रतिच्छेदोकी संख्या समान ही रहती 


१५६ लघुतत््वस्फोट 


है क्योंकि (अविलीनविलीनमहिस्नि) सघत और पिघली हुई--दोनो अवस्थाओंसे युक्त (तुहिनोपल- 
खण्डलके) बर्फके खण्डमे (अम्बुकणा:) पानीके कण (समाः) समान होते हैं । 


भावाथं--यहाँ एक अखण्ड ज्ञानकी अपेक्षा आपमें एकत्व है और उसके अनन्त विकल्पोंकी 
अपेक्षा अनेकत्व है। दोनो ही अवस्थाओमें बर्फखण्डमे जलकणोंके समान अविभाग प्रतिच्छेदोंकी 
संख्या समान ही रहती है ॥८॥ 


घटितो घटितः परितों झटसि झटितो झटितः परितो घटसे । 
झटसीश न वा न पुनर्घटसे जिन जज्जरयन्निव भासि सनः ॥९॥ 


अन्वयाभे-- (हे ईश ! हे जिन !) हे नाथ | हे जिनेन्द्र ' आप (घटितो घटित:) अविभाग- 
प्रतिच्छेदोंकी अपेक्षा वृद्धिक्रो प्राप्त होते हुए (परित.) सब ओरसे (झटसि) हानिको प्राप्त होते है 
और (झटितो झटित:ः) हानिको प्राप्त होते हुए भी (परित.) सब ओरसे पुनः (घटसे) वृद्धिकी प्राप्त 
होते हैं (वा) अथवा (न झटसि न पुन. घटसे) न हानिको प्राप्त होते है और न पुन. वृद्धिको 
प्राप्त होते है। इस प्रकार आप (मनः) मेरे मनको (जर्ज्जरयन्निव) जज॑र करते हुएके समान 
(भासि) सुशोभित हो रहे है । 

भावार्थ--हे भगवन्‌ ! प्रत्येक द्रव्यके प्रत्येक गुणमे वृद्धिका प्रसंग आनेपर अगुरुलघु गुणके 
निमित्तसे अनन्तभागवृद्धि, असख्यातभागवृद्धि, संख्यातभागवृद्धि, संख्यातगुणवृद्धि, असख्यातगुण- 
वृद्धि और अनन्तगुणवृद्धि यह छह प्रकारको वृद्धि होती है तथा हानिका प्रसद्भ आनेपर उपयुक्त 
छह प्रकारकी हानि होती है । है भगवन्‌ ! द्रव्यगत स्वभावके कारण आप भी अविभाग प्रत्तिच्छेदी 
की अपेक्षा उपयुक्त छह प्रकार की वृद्धिको प्राप्त कर पुन. छह प्रकारकी हानिको प्राप्त करते है 
इसलिये कहा जाता है कि आप सब ओररसे वृद्धिको प्राप्त होकर भी हानिको प्राप्त होते है और 
हानिको प्राप्त होकर भी पुनः वृद्धिको प्राप्त होते हैं। तात्पयं यह है कि भाववती शरक्तिके कारण 
आपकमे अथंपर्यायरूप परिणमन निरन्तर चालू रहता है परन्तु विद्षेषता यह है कि इस अर्थपर्याय- 
रूप परिणमनसे आपके द्रव्य और गुणोमे कोई ऐसा परिणमन नही ट्ोता जिससे उसके बाह्मरूप 
में कोई विशेषता अद्धित की जा सके । भाव यह है कि सामान्‍य द्रव्य तथा गुणकी अपेक्षा आपमे 
न बुद्धि होती है और न हानि होती है। इस प्रकार द्रव्य और पर्यायगत स्वभावके कारण समी- 
क्षक मनुष्यका मन यद्यपि असमंजसमे पडता हुआ जर्जर हो जाता है तथापि वस्तुस्वभावका 
विचार करने पर मनकी वह जर्जरता दूर हो जाती है ॥९॥ 


प्रकृतिभंबतः परिणाममयी प्रकृती च॑ वृथेव वितककथा | 
वहनित्य (वहसि त्व) मखण्डितधारचिता सदुशेतरभावभरेण भ्रतः ॥१०॥ 
अन्ययायं--(भवत') आपका (प्रकृति) स्वभाव (परिणामसयी) परिणमनशील है (च) 
और (प्रकृती) स्वभावके विषयमे (वितकंकथा) ऐसा क्यों होता है? ऐसे तकंकी चर्चा (वृर्थव) 
वृथा ही है (अखण्डितधारचिता) अखण्ड सनन्‍्ततिसे युक्त (सदृशेतरभावभरेण) समान और अस- 
मान--वृद्धि और हानिरूप परस्पर विरोधी धर्मोके समूहसे (भुतः) परिपूर्ण (त्वम) आप (बहसि) 
उपयुक्त प्रकरृति-स्वभावकों धारण कर रहे है । 


चतुविद्यतिस्तव १५७ 


भावाथं--हैं भगवन्‌ ! द्रव्यका यह स्वभाव है कि वह उत्पाद व्यय और ध्रौव्यरूप परिण- 
मनसे युक्त होता है। उसका स्वभाव ऐसा क्यों है? इसमें तर्क नही किया जा सकता है क्योकि- 
स्वभावोडइतकंगोचर:” स्वभाव तर्कका विषय नहीं है। इस सिद्धात्तके अनुसार आप भी परिणमन- 
शील है और उस परिणमनशीलताके विषयमें कोई तके नही किया जा सकता है। यह परस्पर 
विरोधी परिणमन आपमे अनादिकालसे अखण्डधाराके रूपमे चला आ रहा है और आप इस 
प्रकारके परिणमनरूप स्वभावकों धारण करते भा रहे हैं ॥१०॥ 


अपरोक्षतयया त्वयि भाति विभावषरोक्षपरोक्षयया(थ)थ . गतिः । 
न तथाप्यपरोक्षविभूतिभरं प्रतियं पेति (प्रतियन्ति वि) मोहहताः पश्वः ॥।११॥ 


अस्वयार्थ--(अर्थंगति') पदार्थंका ज्ञान (अपरोक्षपरोक्षतया) प्रत्यक्ष और परोक्षरूपसे होता 
है [यद्यपि] (विभौ त्वयि अपरोक्षतया भाति 'सति”) लोकोत्तर सामर्थ्यसे युक्त आप प्रत्यक्षरूपसे 
सुशोभित हो रहे है (तथापि) तो भी (विमोहह॒ता' पशव:) मिथ्यात्वसे पीडित अज्ञानी जन आपके 
(अपरोक्षविभूतिभर) प्रत्यक्षविभूतिके समूहकी (न प्रतियन्ति) प्रतीति नही करते है । 


भावाथं--हे भगवन्‌ ! यह ठीक है कि पदार्थका निर्णय प्रत्यक्ष और परोक्ष दोनो प्रमाणों 
से होता है परन्तु आप तो प्रत्यक्ष अनुभवमे आनेवाले वेभवसे सुशोभित हो रहे है फिर भी आश्चये 
है कि विश्रमसे पीडित हुए अज्ञानी जन आपके इस प्रत्यक्ष वेभवकी प्रतीति नही कर रहे है। 
तात्पर्य यह है कि पदार्थका निर्णय यद्यपि कही प्रत्यक्ष प्रमाणसे होता है और कही स्मृति, प्रत्यभि- , 
ज्ञान, तक, अनुमान और आगम इन परोक्ष प्रमाणीसे भी होता है। जो पदार्थ प्रत्यक्ष दृष्टिगोचर 
हो रहा है उसका निर्णय प्रत्यक्ष प्रमाणसे होता है और जो प्रत्यक्ष दृष्टिगोचर नही हो रहा है 
उसका निर्णय परोक्ष प्रमाणसे होता है। कदाचित्‌ परोक्ष पदार्थेके निर्णय करनेमे अज्ञानी जनोको 
बाधा हो सकती है परन्तु प्रत्यक्ष पदार्थके निर्णयमें बाधा नही होती । आश्चर्य यह है कि आपकी 
विभूतियोका समूह यद्यपि प्रत्यक्ष है तथापि अनादि विमोह- मिथ्यात्वसे पीड़ित अज्ञानी जन 
उसकी श्रद्धा नही कर पा रहे है ॥११॥ 


स्वपराकृतिसझूलनाकुलिता स्वमपास्य परे पतिता परदुक्‌। 
भवतस्तु भरादभिभूय पर स्वमहिम्नि निराकुलमुच्छलति ॥१२॥ 


अन्वयार्थ--(स्वपराकृतिसद्धूलनाकुलिता) निज और परकी आक्षतिके ग्रहण करनेमे आकु- 
लित रहनेवाली (परदुक) अन्य--मिथ्यादृष्टि मनुष्योंकी दृष्टि (स्वस अपास्य) निजको छोडकर 
(परे) पर पदार्थमे (पतिता) जा पड़ी है (तु) परन्तु (भवत्‌) आपकी दृष्टि (भरा') बलपूर्वक (परम 
अभिभूय) परको छोड़कर (निराकुल यथास्यात्तथा”) निराकुलरूपसे (स्वमहिम्नि) अपनी महिमामे 
ही (उच्छलति) उच्छलित हो रही हे । 


भावायं--हे भगवतन्‌ ! यद्यपि ज्ञानका स्वभाव स्वपरभ्राही है परन्तु मिथ्यादुष्टि मनुष्यका 
ज्ञान स्वको छोड़कर पर पदार्थको ही अपना ज्ञेय बनाता है और आपका ज्ञान पर पदार्थंकों छोड़- 
कर अपने आपको ही ज्ञेय बना रहा है अर्थात्‌ अपने आपको ही जान रहा है। परमार्थसे आप 
आत्मज्ञ ही हैं और व्यवहारसे छोकालोकज्ञ है ॥१२॥ 


१५८ लघुशस्‍्ष्यस्फोट 


दृशि दृश्यतवया परितः स्वपरावितरेतरमीश्वरसंविशतः । 
अतएव विवेकक्ते भवता निरणायि विधिग्रतिषेधविधिः ।।१३॥। 


अन्ययायं-- (ईदवर) हे भगवन्‌ ! (स्वपरों) निज और पर पदा्थे (दुृश्यतया) दर्शनका 
विषय हानेसे (दृशि) दर्शनगुणमे (इतरेतरसु) परस्पर (परित:) सब ओरसे (सबिशत:) प्रविष्ट हो 
रहे है (अतएव) इसलिये (भवता) आपके द्वारा (विवेककृते) स्व और परका भेद विज्ञान करने 
के लिये (विधिप्रतिषंधविधि.) विधि और निषेंघकी पद्धतिका (निरणायि) निर्णय किया गया है । 

भावाथं--जिस प्रकार स्वपरपदार्थ ज्ञानगुणके विषय है उसी प्रकार दर्दानगुणके भी 
विषय है । ज्ञानगुणके विषय होनेसे उन्हें शेष कहते है और दर्शनगुणका विषय होनेसे उन्हे दृश्य 
कहते है। ज्ञान और दर्शनमे जो विषय आते है वे परस्पर संवलित रूपसे आते है अत. कौन स्व 
है ? और कोन पर है ? इसका भेद करनेके लिये हे भगवन्‌ ! आपने विधि और निषेधकी पद्धति 
को स्वीकृत किया है । जिसके साथ विधिका व्यवहार होता है वह स्व है जेसे ज्ञान, दर्शन, सुख, 
वीय॑ आदि । और जिसके साथ प्रतिषंधका व्यवहार होता है वह पर है जैसे राग, द्वेष, काम, 
क्रोध आदि । ज्ञान दर्शन आदि आत्माके हैं क्योंकि ये परावलूम्बनके बिना आत्मामें स्वतः विद्य- 
मान रहते है और राग-देष आदि आत्माके नही है, क्योकि ये परावलम्बनसे आत्मामे प्रकट 


होते है ॥१३॥ 


यदि दृश्यनिमित्तक एप दृशि व्यतिरेकमरोधन्वयमम्वगमत्‌ | 
दृशिरेव तदा प्तिभातु पर॑ं किम्रु दृश्यभरेण दृशं हरता ॥१४॥ 


अन्वयार्थ - (यदि) यदि (दृश्यनिमित्तक.) दृश्यके निमित्तसे होनेवाला (एप ) यह (व्यति- 
रेकभर ) पर्याय समूह (दृशि) दर्शनमे (अन्वयम्र) अन्वयकों (अन्वगमतु) प्राप्त होता है अर्थात्‌ दृष्य 
पदार्थोके निमित्तसे ही दर्शनगुणको पर्यायोंकी सन्‍्तति चलती है (तदा) तो (हशिरेव) एक दर्शन- 
ही (पर) अत्यन्त (प्रतिभातु) प्रतिभासित हो (दृढ्ं हरता) दर्शनको हरनेवाले (दृष्यभरेण किमु) 
दृश्य पदार्थेके समूहसे क्या प्रयोजन है ? 

भावा्थ--जिस प्रकार दर्पणकी स्वच्छतासे दर्पणमें अनेक पदार्थोंका प्रतिबिस्ब पडता है 
परन्तु परमार्थसे वह सब प्रतिबिम्ब, द्णका ही परिणमन है पदार्थोका नहीं। इसी प्रकार दर्शन 
गुणमे उसकी स्वच्छतासे अनेक दृश्योका विकल्प आता है, परन्तु बहु सब विकल्प दर्शनका ही 
परिणमन है पदार्थोका नही । इसी दृष्टिसे यहाँ कहा गया है कि यदि दृश्य--पदार्थिके निमित्तसे 
दर्शनगुणमे अनेक पर्यायोका समूह अन्वयकों प्राप्त होता है तो परमार्थसे वह दर्शनगुणका ही परि- 
णमन है दृश्य--पदार्थो का नहीं। 

यद्यपि दर्शन तिविकल्पक माना गया है और ज्ञान सविकल्पक, तथापि छद्मस्थ जीवका 
ज्ञान दर्शनपुवंक होता है और सवज्ञका ज्ञान दशंनके साथ उत्पन्न होता है इसी अभिप्रायसे यहाँ 
दर्शनमें दृश्यके विकल्पका उल्लेख किया गया है ऐसा जान पड़ता है ॥१४॥ 


यदिदं वचसां विषयाविषयस्तदभूत्तव दृश्यमशेषमपि | 
अथवाचलचिद्धरधीरतया जिन दृश्यविरक्त विभूतिरसि ॥१५॥ 


चतुविशतिस्तव १५९ 


अध्ययार्थ--(मत्‌) जिस कारण (इृदश) गह दर्शनगूण (वचसां विषयाविधव.) वचनोंके 
विषयका अविषय है अर्थात्‌ सूक्ष होनेके कारण वचनोंसे उल्लिखित नहीं होता है (तत्‌) उस 
कारण (तव) आपका (अशेष॑ दृश्यमपि) समस्त दुश्य भी (बचसां विषयाविषयः) वचनों के विषय 
का अविषय है अर्थात्‌ वचनोंसे उल्लिखित नहीं होता है। (अथवा) अथवा (जिन) है जिनेन्द्र ! 
(अचलचि:द्धरधी रतया) अचल चेतन्यके समूहमे स्थिर होनेके कारण आप (दृश्यविरक्तविभूति: 
असि) दृश्यपदार्थोसे विरक्तविभूतिवाले है । 

भावायं--दर्शनगुणका परिणमन इतना सूक्ष्म होता है कि बचनोके द्वारा उसका उल्लेख 
नही किया जा सकता है। वचनोंसे जिसका उल्लेख होता है वह ज्ञानका विषय हो । है। इसी 
अभिप्रायसे दर्शनको निविकल्प माना जाता है अर्थात्‌ उसमे दृश्यके निमित्तसे विकल्पकी उत्पत्ति 
नही मानी जाती है । इस प्रकार है भगवनु ! आप दृश्यके विकल्पसे रहित हैं। अथवा चेतन्य एक 
गुण है उसका ज्ञान और दशनके भेदसे दो रूप परिणमन होता है । जब इन दो रूप परिणमनोंकी 
विवक्षा रहती है तब दर्शन-दृश्य और ज्ञान-श्ञेयका व्यवहार होता है परन्तु जब एक अविनाशी 
चैतन्यगुणकी ही विवक्षा रहती है तब इनका व्यवहार नही हो, एक चेतन्‍्य और चेत्यका ही 
व्यवहार होता है। इस स्थितिमे यह कद्टा जाता है कि हे भगवन्‌ | आपकी विभूति दृश्य से विरक्त 
है अर्थात्‌ दृश्यके |बकल्पसे रहित है ॥१५॥ 


महतात्मविकासभरेण भुश्ं गमयन्त्य हवात्ममयस्वमिमाः | 

जिन विश्वमपि स्फुटयन्ति हठात्‌ स्फुटितस्फुटितास्तव चित्कलिकाः ॥१६॥ 

अम्वयाथ--(जिन) हे जिनेन्द्र | (महता) बहुत बड़े (आत्मविकासभरेण) आत्मविकासके 
समूहसे (भूण) अत्यधिक दृश्य और ज्ञेय पदार्थोंको (आत्ममयत्वं) आत्मरूपताकों (गमयन्त्य इंब) 
प्राप्त कराती हुई के समानत्त (तव) आपको (इमाः) ये (स्फूटितस्फुटिता:) अतिशयरूप प्रकट हुईं 


(चित्कलिका ) ज्ञानदर्शनरूप चेतन्यगुणकी परिणतियाँ (हठात्‌) हठपुवंक (विश्वमपि) सम्रस्त- 
पदार्थोकों भी (स्फुटयन्ति) प्रकट करता है । 


भावाथ--हे भगवन्‌ ! आपके चैतन्यगुणका जो केवलदर्शन और केवलजशानरूप परिणमन 
है वह आत्मविकासका उत्कृष्ट रूप है। उसमे जो भी पदार्थ दृश्य और ज्ञेयरूप होकर आते है 
वे ऐसे जान पड़ते है मानो आत्मा के साथ तन्‍्मयताकों हो प्राप्त हो रहे हों। ये केवलदर्शन और 
केवलज्ञान स्वयं अत्यन्त स्फुटित है--प्रकटरूप है और ५मस्त विश्वकों भी अपने भीतर स्फुटित 
करते है ॥१६॥ 


अचलात्मचमत्कृतचन्द्ररचा रचयन्ति वितानमिवाविरतम्र्‌ | 
अवभासितविश्वतयोच्छलिता विततद्युतथस्तव चित्तडितः ॥१७॥ 


अन्वधा्थ --(अवभासितविश्वतया) समस्त लोकालोकरूप विश्वको प्रकाशित करनेके 
कारण जी (उच्छलिता.) उत्कृष्टरूपसे प्रकट हो रही है तथा (विततद्युतयः) जिनकी दीप्ति अत्यन्त 
बिस्तुत है ऐसो (तव) आपकी (चित्तडित.) चेतन्यज्ञानदर्शनरूप बिजलियाँ (अचलात्मचमत्कृतचन्द्र- 
रुचा) अविनाशी आत्माके चमत्काररूप चन्द्रमाको कान्तिके द्वारा (अविरतसु) निरूतर (बितान- 
मिव रचयन्ति) मानों चँदेवा ही रच रही हैं। 


१६० लघुतत्वस्फोट 


भावाथे --हे भगवन्‌ ! आपके चेतन्यगुणका जो केवलददंत और केवलज्ञानरूप परिणमन 
है वह बिजलीके समान अत्यन्त प्रकाशमान है। बिजली सीमित क्षेत्रकों जब कभो अपनी कोदसे 
प्रकाशित करती है परन्तु केवलदर्शन और केवलज्ञान अपनी कौंदसे निरन्तर लोकालोकको प्रका- 
शित करते रहते है। उनका प्रकाद् तो ऐसा छाया रहता है मानों आत्मज्ञानरू्प चन्द्रमाकी 
चाँदनीके द्वारा एक सदा स्थायी रहने वाला चँदेवा ही तान दिया गया हो ॥१७॥ 
हृदमय ददद्धिशदानुभवं॑ बहुभावसुनि्भरसश्वस्सम्‌ | 
तब बोधप्रुखे कवलग्रहवत्‌ परिवृत्तिप्नपैति समग्रजगत्‌ || १८॥ 
अन्ययार्थ--(विशदानुभव॑ ददत्‌) जो स्पष्ट अनुभवको दे रहा है तथा जो (बहुभावसुनिर्भर- 
सत्त्वरसम्‌) अनेक पदार्थंशमूहुकी अतिशय सत्तारूपी रससे युक्त है ऐसा (इदसु) यह (समग्रजगत्‌) 
सम्पूर्ण छोक (अद्य) आज (त्तव) आपके (बोधमुखे) केवलज्ञानरूप मुखमे (कवलग्रहवत्‌) ग्रासग्रहणके 
समान (परिवृत्ति) परिवर्तनको (उपैति) प्राप्त हो रहा है । 
भावाथं--जिस प्रकार अनेक रसोंसे युक्त ग्र।स, मुखमे पहुंच कर अपने आपका रसास्वाद 
कराता हुआ घुलमिल जाता है उसी प्र,।र अनेक पदार्थों के अस्तित््वसे परिपूर्ण यह समस्त 
संसार आपके केवलज्ञानमे अपना स्पष्ट अनुभव कराता हुआ घुलमिल रहा है अर्थात्‌ ज्ेंय बनकर 
प्रतिफलित हो रहा है ॥१८॥ 


बहुरूपचिदुदुगभरूपतया वितयैत॒ वपुः अतिबिम्बकथा । 
अनुभूतिमथापतितं युगपन्‍ननु विश्वमपि प्रतिमा भवतः ॥१९॥ 
अन्वयार्थ--(बहुरूपचिदुदूगमरूपतया) ज्ञान-दर्शनके भेदसे विविधरूयताका प्राप्त चेतन्यके 
उद्गमस्वरूप होनेके कारण (भवतः) आपके (बपुः प्रतिबिम्बकथा) 4रीरके प्रतिबिम्ब को कथा 
करना (वितथेव) व्यर्थ ही है (अथ) एक सर्वज्ञदशाके प्रकट होनेके अततन्तर तो (युगपत््‌) एक साथ 
(अनुभूतिम आपततितम) अनुभूतिको प्राप्त होने ब/ला (विश्वमपि) समस्त विश्व भी (ननु) निश्चयसे 
(भवत.) आपकी प्रतिमा--प्रतिबिम्ब है। 
भावाधं--है भगवन्‌ | परमार्थसे ज्ञान, दर्शन, सुख, बोये आदि रूप जो चेतन्यका परिणमन 
है वही आपका स्वरूप हे अतः आपके शरीरके प्रतिबिम्बकी चर्चा करना व्यर्थ है परन्तु आपकी 
आत्मामे एक साथ प्रतिफलित होने बाले अनन्तानन्त पदार्थोक़ों ओर लक्ष्य देकर जब चर्चा की 
जाती है तब ऐसा लगता है कि यह समस्त विश्व ही आपकी प्रतिमा है। ज्ञंय--पदार्थंका जब 
ज्ञानमे विकल्प आता है तब ज्ञान, ज्ेयाकार हो जाता है ऐसा व्यवहार है, इसी व्यवहारके अनुसार 
आपके ज्ञानमे समस्त विश्वका विकल्‍प आ रहा है अत. आपका ज्ञान विश्वाकार हो रहा है । 
यद्यपि परमाथंसे न ज्ञान, ज्ेयरूप होता है और न शे य, ज्ञानरूप होता है तथापि व्यवहा रसे ऐसा 
वर्णन होता है कि ज्ञयको जाननेके कारण ज्ञान ज्ञे याकार हो जाता है और ज्ञेय, ज्ञानमे प्रतिबि- 
म्बित होनेसे ज्ञानाकार हो जाता है ॥१९॥ 


हियते हि परेविंषयेबिंपयी स्वमतः छुरुतां विषयं विषयी | 
स (यतो)हतो विषयेविषयस्तु भवेदह॒ती विषयी न पुनर्विषयः ॥२०॥ 


चतुविशतिस्लय १६१ 


अन्ययार्थ---(हि) जिस कारण (बिषयी) परद्र्थोंको विषय करनेवाला--जाननेवालछा आत्मा 
(परे: विषयेः) अन्य विषयोंके द्वारा (हियते) हरा जाता है--तद्गरूप हो जाता है (अतः) इस कारण 
(विषयी) जात्मा (स्वस्) अपने आपको (विषय कुरुतामु) विषय करे--परकशैयोसे निवृत्त होकर 
स्व को जाने । (तु) और (यतो) जिस कारण (सः) वह स्वकीय आत्मा (विषयः) विषय होता है 
उस कारण वह (विषये:) अन्य विषयोंके द्वारा (अहुतो भवेत्‌) अहुत होता है--अन्यरूप नही होता 
है उस समय वह आत्मा (विषयी) विषय करनेवाला--ज्ञायक ही होता है (न पुनविषयः) विषय- 
रूप नहीं होता । 

भावाथे--जो आत्मा अन्य पदार्थोकी जानता है वह ज्ञे याकार परिणमन करनेके कारण 
उनरूप हो जाता है इसलिये उपरितन भूमिकामें आत्मा अन्य पदार्थोका विकल्प छोड़कर अपने 
आपको जानता है। जब आत्मा अपने आपको विषय बनाता है. अर्थात्‌ अपने आपको जानता है 
तब वह अन्य ज्ञेयाकार नही होता, अतः विषयी-ज्ञायक ही रहता है विषय--ञ्े यरूप नही होता 
है ॥२०॥॥ 


दुशिबोधसुनिश्चलबृत्तिमयो भववीजदरस्तव शक्ति भरः | 
न विविक्तमतिः क्रियया रमते क्रिययोपरमत्यपथादथ तु ॥२१॥ 


अन्थयाथ्थ--(दुशिबोधसुनिश्वलवुत्तिमय:) दर्शन और ज्ञानमे निश्चलवृत्तिरूप जो (तब) 
आपकी (शक्तिभर ) शक्तियोका समूह है वह (भवबीजहरः:) संसारके बीज--कारणको नष्ट करने- 
वाला है (तु) किन्तु (विविक्तमति”) पवित्र ज्ञानका धारक-भेदविज्ञानी मनुष्य (क्रियया) क्रियाके 
द्वारा (न रमते) रमता नहीं है अर्थात्‌ मात्र क्रियामें तल्‍लीन नही होता है (अथ) अपितु घ्रारस्भिक 
अवस्थामे (क्रियया) क्रियाके द्वारा (अपथात्‌) कुमार्भसे (उपरमति) निवृत्त होता है । 


भावाथं--है भगवन्‌ ! आत्मा ज्ञाता द्रष्टा-स्वथभाव वाला है अतः: आत्माकी समस्त 
शक्तियोका समूह जब आत्मस्वभावमे स्थिर हो जाता है तब संसार अवस्थाका नाश कर वह मुक्त 
अवस्थाको प्राप्त हो जाता है। ज्ञाता द्रष्टा स्वभावमे स्थिर होना ही परम यथाख्यातचारित्र है 
और परम यथाख्यातचारित्र ही मोक्षका साक्षात्‌ कारण है। ज्ञानमे अपवित्रता मोहके निमित्तसे 
आती है, जिसके मोहका सम्बन्ध छूट जाता है उसका ज्ञान पवित्र हो जाता है । जब तक इस जीव 
के साथ मोहका सम्बन्ध रहता है तभी तक इसकी सामायिक छेदोपस्थापना आदि क्रियारूप 
चारित्रमे प्रवृत्ति होती हे। बारहवें आदि गुणस्थानोमे मोहका सम्बन्ध सकेथा छूट जाता है अतः 
उन गुणस्थानामे रहनेवाले जीबोके एक यथाल्यातचारित्र ही होता है क्रियारूप चारित्र नही 
होता। इस उपरित्तन भूमिकामे पहुँचनेके पहले जो क्रियारूप चारित्रमे प्रवृत्ति होती है उसके द्वारा 
इस जीवकी अश्युभोपयोगि कुमागंसे निवृत्ति होती है। तात्पयं यह है कि निश्चयनयकी अपेक्षा 
निवृत्तिका अंश ही चारित्र कहलाता है प्रवृुत्तिका अंश नहीं। यह निवृत्तिरूप चारित्र संधार- 
निवृत्तिका कारण है और प्रवृत्तिरूप चारित्र पुण्यबन्धका कारण है ॥२१॥ 


क्रिययेरितपुद्गलकरममलश्चिति पाकमकम्पसुपैति पुमान्‌ । 
परिपक्वचितस्त्वपुनभंबृता_ भववीजहइटोद्धरणान्नियतम्‌ ॥२२॥ 


छ०--२ १ 


१६२ लघुतस्वस्फोट 


अस्थयार्थ--(क्रियया) चारित्ररूप क्रियाके द्वारा (ईरितिपुद्गलकमंमलः) जिसका पुद्गर कर्मे- 
रूपीमछ निरस्त हो गया है ऐसा (पुमान्‌) पुरुष (चिति) ज्ञानस्वभावमें (अकम्प) कभी नष्ट मे होने- 
वाले (पार्क) परिणामको (उपेत्ति) प्राप्त होता है (तु) और (परिपक्वचितः) जिसका ज्ञानस्वभाव परि- 
पकक्‍व हो चुका है अर्थात्‌ केवलज्ञानरूप पर्यायको प्राप्त कर परिपूर्ण हो चुका है उसके (नियतस्‌) 
निश्चितरूपसे (भवबीजहठोद्धरणात्‌) ससारके कारणोंकों बलपु्बंक नष्ट कर देनेसे (अपुनभंवता) 
मुक्ति होती है। 

भावाथं--यथाख्यातचारित्रके द्वारा जिसके घातिचतुष्टयका क्षय हो चुका है ऐसा पुरुष 
केवलज्ञान प्राप्त करता है ओर जिसे केवलज्ञान प्राप्त हो चुका है ऐसा पुरुष निय्रमसे मुक्तिका 
पात्र होता है। हे भगवन्‌ ! आप उपयुक्त विधिसे कमंमलको नष्ट कर केवलज्ञानको प्राप्त हुए हैं 
अतः यह निश्चय है कि अब आपको पुत्तजन्म धारण नही करना है। संसारका कारणस्वरूप जो 
कमंसल था उसे आपने आत्मपुरुषार्थसे बलपूर्वंक निरस्त कर दिया है ॥२२॥ 


यदि बोधमबोधमलालुलितं स्फूटबोधतयेव सदोदवदइवते । 
जिन कर्दृतयाकुलितः प्रपतंस्तिमिवन्न विवत्तमुपैति तदा ॥२३॥ 


अन्वयाथं--(जिन) है जिनेन्द्र ! (यदि) जब आप (स्फुटबो धतया) स्पष्ट-प्रत्यक्ष ज्ञानसे युक्त 
होनेके कारण (सदा एवं) निरन्तर ही (अबोधमछालुलितं) अज्ञानरूपी मरूसे अचण्न्चल अथवा 
अदूषित (बोध॑) केवलज्ञानको (उद्वहुते) धारण करते हैं (तदा) तब (कतुंतया) कर्तृत्वभावसे (आकु- 
लितः) आकुलित हो (प्रपतन्‌) मुक्ति स्थानसे पतित होते हुए (तिमिवत्‌) मत्स्यावतारके समान 
(विवर्तम्) अवतारको (न उपेति) प्राप्त नही होते । 
भावार्थ--अन्यमतको मान्यता है कि विष्णु मुक्ति स्थानको प्राप्त होकर शिष्टानुग्रह और 
दुष्टनिग्रह करनेको भावनासे आकुल हो मुक्तिस्थानसे नीचे आकर पुनः अवतारको ग्रहण करता 
हैं जेसी कि कथा है--एक बार पृथिवी जलमे डूब गथी तब उसका उद्धार करनेके लिये विष्णुने 
मत्स्यावतार धारण किया । यहाँ कहा गया है कि है भगवन्‌ ! आप निरन्तर उस केवलज्ञानको 
धारण करते है जो कभी अज्ञान मलसे चब्न्चछ या दूषित नही होता। केवलज्ञान होनेपर आप 
कृतकृत्य हो जाते हैं-शिष्टानुगरह तथा दृष्टनिग्नह जैसी कतुंत्वकी भावना आपको कभी उत्पन्त 
नहीं होती । यही कारण है. कि आप मुक्ति स्थानसे वापिस आकर फिर कभी अन्य अवतारकों 
धारण नही करते है ॥२३॥ 
तव सहुमसेव वदन्ति सुख्ं जिन दुःखमयं भवता बिरहः । 
सुखिनः खलु ते कृतिनः सतत सतत जिन येपष्वसि सन्निद्ितः ॥२४॥ 
अन्थयाथं-- (जिन) है जिनेन्द्र | (तव) आपके (सद्भममेव) समागमको ही (सुखं वदल्ति) 
सुख कहते है और (सवता) आपके साथ जो (अयं) यह (विरह:) वियोग है उसे (दुःखं) दुःख 
१. यदा यदा हि पर्मत्य श्लानिर्भमति भारत । 
अम्युत्थानसधसंस्थ तदात्मानं सुजाम्यहम्‌ ॥७॥ 


परित्राणाय साधुनां विनाशाय चर दुष्कृताम्‌। 
घ॒मंसस्थापनार्थाय संभवामि युगे युगे ॥८॥--भगृवद्‌ गीता, अध्याय ४< 





चतुविशतिस्तव १६३ 


कहते हैं (बलु) निश्चयसे (ते कृतिन ) वे भाग्यशाली मनुष्य (सततं सुखिन') निरन्तर सुखी हैं 
(जिन) है जिनेन्द्र ! (येषु) जिनमे आप (सततं) सदा (सन्निहितः) निकटस्थ (असि) हैं। 

भावाथं--हे भगवन्‌ ! ऋषिगण आपके समागमकों ही सुख और आपके वियोगको ही 
दुःख कहते हैं तात्पयं॑ यह है कि जिन जीवोकी आपमें सदा मक्ति रहती है वे सुखको प्राप्त होते 
हैं और जिन जीवोंकी आपमें भक्ति नही है वे सदा दुः:खको प्राप्त होते हैं। हे नाथ ! संसारभे वे 
ही भाग्यशाली मनुष्य सदा सुखी रहते है जिनके मिकट आप रहते हैं ॥२४॥ 


कलयन्ति भवन्तमनन्तकलं सकल सकलाः किल केवलिनः | 
तव देव चिदशललूग्नमपि ग्लपयन्ति कपायमलानि न मास |२५७॥ 


अन्वयार्थ--(किल) निरचयसे (सकला:) समस्त (केवलिन.) केवबली भगवान्‌ (भवन्‍्तं) 
आपको (अनन्तकल) अनन्त कलाओंसे सहित (सकल) सकल परमात्मा (कलयन्ति) कहते हैं । 
(देव) है नाथ | (तव) आपके (चिंदज्त्च ललूग्न माम अपि) ज्ञोनरूप अब्न्चलके एक देशसे संलग्न 
मुझे भी (कषायमलानि) कषायरूपी मरू (न ग्लपयन्ति) नष्ट नही करते हैं । 

भावाथं--हे भगवन्‌ ! आप जीवनमुक्त अरहत हैं अत: समस्त केवली आपको सकल-सदेह 
परमात्मा कहते हैं। यत आप केवलज्ञानरूपी पूर्णचेतन्य ज्योतिसे देदीप्यमान है अतः करमरूपी मल 
आपको म्लान कर हो केसे सकते है मै यद्यपि आपके चेतन्य ज्योतिके एक अज्न्बलको ही प्राप्त 
कर सका हूँ तथापि कर्मरूपी मल मुझे भी म्लान नही कर सकते हैं। आपको श्रद्धा ही इस जीव- 
को कममलके संसगंसे दूर रखनेमे समर्थ है ॥२५॥ 


5 


(१५) 
वियोगिनी उन्दः 


अभिभूय. कपायकर्मणाप्ुदयस्पद्धंकपद्क्त पृत्थिताः । 
जिन केवलिनः किलादुश्ृतं पदमालोकयितुं तवेश्वराः ॥।१॥ 


अन्ययार्थ--(जिन) हे जिनेन्द्र | (किल) निश्चयसे (कषायकर्मणा) क्रोधादि कषायोको 
उत्पन्न करनेवाले मोहकम॑ अथवा क्रोधादि कषायों और ज्ञानावरणादि शेष घातिकर्मोके उदया- 
वलोमे प्राप्त स्पद्धंकोके समूहको (अभिभूय) नष्ट कर जो (उत्थिता') अभ्युदयको प्राप्त हुए है ऐसे 
(किवलिन:) केवली भगवान्‌ (तव) आपके (अद्भुत) आइचरय कारक (पदम) पदको (आलोकयितु) 
जाननेके लिये (ईश्वरा.) समथ है । 

भावषाय--हे भगवन्‌ |! आपके आश्चर्यंकारक पदको प्रत्यक्षरूपसे देखनेके लिये वे केवली 
भगवान्‌ ही समर्थ है जो उदयागत कमंपटलोंको नष्ट कर अभ्युदयको प्राप्त हुए है ॥१॥ 


तब बोधकलामहरनिशं रसयन्‌ बाल हवेक्षकाणिकाम्‌ | 
न दि तृप्तिम्रपैत्यय॑ जनो बहुमाधुयहतान्तराशयः ॥२॥ 
अन्वया्थं--(इक्षुकाणिकां रसयन्‌ बाल इव) गनताकी गडेरीका (रसयन्‌) स्वाद लेने वाले 
बालकके समान (बहुमाधुयेहतान्तराशय.-) अत्यधिक मिठास, पक्षमे आनन्दर्स हुत हृदय (अय जन.) 
यह मनुष्य (अहनिश) दिनरात (त्तव) आपकी (बोधकला) ज्ञानरूपी कलाका (रसयन्‌) रस लेता 
हुआ--अनुभव करता हुआ (तुप्ति न हि उरपे्ति) तृप्तिको प्राप्त नही होता है । 
भावाथं--जिस प्रकार गन्‍नाकी गडेरीको चूसने वाला बालक उसके मिठासके बशीभूत 
होता हुआ तृप्त नही होता है उसी प्रकार आपके केंवलज्ञानकी कलाका रातदिन अनुभव करने 
वाला यह प्राणी तुप्त नही होता है क्योकि उसको दिव्य सामथ्यंका अनुभव करता हुआ यह प्राणी 
आश्चर्यसे चकित हो जाता है ॥२॥ 


इदमीश निशायितं त्वया निजबोधास्त्रमनन्तशः स्वयम्‌ | 
अतएव पदार्थमण्डले निपतत्क्वापि न याति कुण्ठताम्‌ ॥३॥ 


अन्वयार्थ--(ईश) हे स्वामिन्‌ ! (त्वया) आपके द्वारा (इदम) यह (निजबोधास्त्र) स्वकीय 
ज्ञानरूपी शस्त्र (अनन्तशः) अनन्त बार (स्वयं) अपने आप (निशायित) तीक्ष्ण किया गया है 
(अतएवं) इसीलिये वह (पदार्थमण्डले) पदार्थोके समूह पर (निपतत्‌) पडता हुआ (क्वापि) कहीं 
भी (कुण्ठता) मोथलेपनको (न याति) नही प्राप्त होता है। 
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भाषार्थ---जिस प्रकार बार-बार घिसकर पेना किया हुआ धास्त्र इतना तीढ्षण हो जाता 
है कि वह किसी भी पदार्थ पर गिराये जाने पर कुण्ठित नही होता किन्तु उसे अवश्य ही काट 
देता है, इसी प्रकार अपने ज्ञानरूपी दास्त्रको आपने अनन्तो बार इतना तेज किया है कि वह 
पदार्थ समूहको जाननेमे कुण्ठित नही होता । हे भगवन्‌ !' आपका ज्ञान केवलज्ञानरूपमें परि- 
वर्तित हुआ है अत. वह छोकालोकको जाननेमे सदा तत्पर रहता है ॥३॥ 
हृदमेकमनन्तशो हृठादिद वस्तृन्यखिलानि खण्डयन। 
तव देव दृगस्त्रमीक्ष्यते युगपद्धिश्वविसपिंविक्रमम्‌ ||४॥ 
अन्वयार्थ--(देव) हे भगवन्‌ ! (इह) इस संसारमे (हठात्‌) हठ पृ्वंक (अखिलानि वस्तूनि) 
समस्त पदार्थोंको (अनन्तश:) अनन्तों बार (खण्डयन्‌) खण्ड-खण्ड करता हुआ (तब) आपका (इृढ) 
यह (एक) एक (दुगस्त्रम) दर्शेनरूपी शस्त्र (युगपत्‌) एक साथ (विश्वविसपिविक्रमम) जिसका 
पराक्रम लोकालोकमे फेल रहा है ऐसा (ईक्ष्यते) दिखाई देता है । 
भावाथं--हे स्वामिन्‌ ! जिस प्रकार आपका ज्ञान, केवलज्ञानमे परिवतित होकर लोका- 
लोकको जाननेमे समर्थ हो गया है उसी प्रकार आपका दर्शन भी, केवल दर्शानरूपमें परिवर्तित 
होकर समस्त लोकालोककों देखनेमे समर्थ हो गया है ॥४॥ 
६3, 2 प हि 
समुदेति विनेव पययेन खलु द्रव्यमि्द बिना न ते | 
इति तद्द्वितयावरूम्बिनी प्रकृतिर्देव सदैव तावकी ॥॥५॥ 
अन्वयार्थ--(खलु) निशचयसे (द्रव्यं) द्रव्य (पर्ययं. बिना) पर्थायोके बिना (न समुदेति) 
उदयको प्राप्त नही होता और [ति) पर्यायें भी (इदं विना) द्रव्य के बिना (न 'समुद्यन्ति') उदयको 
प्राप्त नही होती (इलि) इसलिये (देव) है देव ! (तावकी) आपकी (प्रकृति.) स्वभाव (सदेव) 
निरन्तर ही (त्तदद्वितयावलरूम्बिनी) उन दोनों--द्रव्य और पर्यायोको अवलूम्बन देनेवाला है। 
भावाथ--पर्यायसे रहित द्रव्य और द्र॒व्यसे रहित पर्याय कभी नहीं होता इसीलिये 
है भगवन्‌ | आप दोनोंका अवलम्बन करते है। ससारका प्रत्येक पदार्थ द्रव्य पर्यायात्मक अथवा 
सामान्य विशेषात्मक है। उन सबको आप जानते है ॥५॥ 
न विनाअ्रयिणः किलाश्रयो न विनेवाश्रयिणः स्युराश्रयम्‌ । 
इतरेतरद्देतुता तयोनियताकातपमास्वरत्ववत्‌ ।॥६॥ 
अस्वयार्थे-- (किलर) निरचयसे (आश्रय्रिण' विना) आश्रयीके बिना (आश्रय ल) आश्रय 
नही रहता और (आश्रयं विना) आश्रयके बिना (आश्रणिण ) आश्रयी (नेव स्यु:) नहीं रहते, इस- 
लिये (त्तयो:) आश्रयी और भाश्रयमे (अर्कातपमास्वरत्ववत्‌) सूर्य और उसके आतलप तथा प्रकाद 
के समान (इतरेतरहेतुता) परस्परकी कारणता (नियता) निश्चित है । 
भावा्थ--द्रव्य आश्रय कहलाता है और गुण तथा पर्याय आश्रय कहलाता है। ये दोनों 
परस्पर एक दूसरेके बिना नही रह सकते जेसे कि सूर्य और उसके आतप तथा प्रकाश ॥६॥। 
विधिरेष निषेधवाधितः प्रतिषेधो विधिना विरूश्षित: । 
उमयं॑ समताइपेत्य. तदथ्तते  संदितमथसिद्धये ॥७॥। 


१६६ लघुतस्वस्फोट 


अन्यवार्थ--(एपघः:) यह (विधि:) अस्तिपक्ष (निषेधवाधित ) नास्तिपक्षसे बाधित है और 
(प्रतिषेधः) नास्तिपक्ष (विधिना) अस्तिपक्षके द्वारा (विरूक्षित:) बाधित हें परन्तु (तदू उभयं) 
वे दोनो--अस्ति और नास्तिपक्ष (समतामुपेत्य) समताको प्राप्त कर (संहितं) परस्पर मिले हुए 
(अथैसिद्धये) प्रयोजन अथवा पदार्थकी सिद्धिके लिये (यतते) यत्न करते हैं। 


भावार्थ--पदार्थंके सदृभावकों बतलाने वाला पक्ष अस्तिपक्ष कहलाता है और असद्भावको 
बतलाने वाला पक्ष नास्तिपक्ष कहलाता है। ये दोनो पक्ष परस्परके विरोधी होनेसे मिलते नही 
हैं, पर तु आपने नय विवक्षासे इन दोनोको एक साथ मिलाया है। आपने कहा है कि संसारका 
प्रत्येक पदार्थ स्वचतुष्टय--अपने द्रव्य क्षेत्र काल भावकी अपेक्षा अस्तिरूप है और परचतुष्टप-- 
परद्रव्य क्षेत्र काल भावकी अपेक्षा नास्तिरूप है। जब ये दोनों पक्ष परस्पर विरुद्ध रहते है-- 
अपने विरोधी पक्षका सर्वेथा निषेध कर देते है तब उनसे पदार्थंका वास्तविक रूप सिद्ध नही 
होता और न वेसा माननेसे कोई प्रयोजन ही सिद्ध होता है ॥७॥ 


न भवन्ति यतोःन्यथा क्वचिज्जिन वस्तूनि तथा भवन्त्यपि । 
समकालतयावतिष्ठते प्रतिषेधो विधिना सम॑ ततः ॥4।॥। 


अन्ययार्थ--(जिन) हे जिनेन्द्र | (यतः) क्योकि (वस्तूनि) पदार्थ (तथा भववन्ति अपि) 
स्वचतुष्टयकी अपेक्षा होते हुए भी (क्वचित्‌) कही (अन्यथा न भवन्ति) परचतुष्टयकी अपेक्षा 
नही होते है (ततः:) इस कारण (प्रतिषेध:) नास्तिपक्ष (विधिना सम) अस्तिपक्षके साथ (समका- 
लतया) एक कालमे (अवतिष्ठते) अवस्थित रहता है। 
भाषाथ--ऊपर कहे हुए अस्तिपक्ष ओर नास्तिपक्ष जब पृथक्‌-पृथक्‌ विवक्षित होते है 
तब वे स्व॒तन्त्र रूपसे सामने आते है परन्तु जब उनको क्रमसे एक साथ विवक्षा की जाती है तब 
एक ही साथ पदार्थमें अनुभूत होते हैं। ऊपरके एलोकमें 'स्यात्‌ अस्ति' और 'स्यात्‌ नास्ति' इन 
दो भड्जोंकी चर्चा की गई थी। यहाँ स्थात्‌ अस्ति नास्ति” इस तृतीय भंगकी चर्चा की गई है ॥८॥ 
नहि वाच्यमवाच्यमेव वा तब माहात्म्यमिदं द्धात्मकम्‌ । 
उभयकतरत्‌ प्रभाषितां (णां) रसना न; शतखण्डतामियात्‌ ॥९॥ 
अन्वयार्थ--हे भगवन्‌ ! वस्तु (नहि वाच्यम) न वाच्यरूप है (वा) और (नहि अवाच्य- 
मेव) न अवाच्यरूप ही है किन्तु (दधात्मकम्‌) दोनो रूप है। (इृदं) यह (तव) आपका (माहात्म्यस) 


माहात्म्य है । (उमयेकतरत्‌) दोनोंमे से मात्र एकका (प्रभाषिणा) कथन करने वाले (न') हमारी 
(रसना) जिह्ठला (शतखूण्डतामु इयात्‌) सौ खण्डको प्राप्त हो। 


भावायँं--है भगवन्‌ ! आपकी यही महिमा है कि आपने वस्तुकों सबंधा वाच्य या अवाच्य 
न कहकर दोनो रूप कहा है। उन दोनो धर्मोमे से मे यदि मात्र एकका कथन करता हूँ तो मेरी 
जिह्लाके सौखण्ड हो जावें ॥९॥ 
क्रमतः किल वाच्यतामियाधुगपद्‌ द्थात्मकमेत्यवाच्यताम्‌ । 
प्रकृति! किक वाइमयस्य सा यदसो शक्तिरक्षक्तिरेव च ॥१०॥। 


चतुविशतिस्तव १६७ 


अन्ययार्थ--हे प्रभो ! (किल) निश्चयसे वस्तु (क्रमतः) क्रमसे (वाच्यताम) वाच्यरूपताकों 
(हयात) प्राप्त होती है और (युगपद्‌) एक साथ (इृघात्मक 'सत्‌”) उभयधर्मात्मक होती हुई (अवा- 
च्यतास्‌) अवाच्यरूपताको (एति) प्राप्त होती है (किल) वास्तवमे (वाड-सयस्य) दब्द-समूहका (सा-- 
असो) वह (प्रकृति:) स्वभाव है (यत्‌) कि (शक्ति: च अशक्ति)) क्रमसे कहनेमें उसकी श्षाक्ति है 
और युगपत्‌ कहनेमें अशक्ति है' । 

भावार्थ--दो विरोधी धर्मोको क्रमसे कहनेकी शब्दोंमें शक्ति है परन्तु एक साथ कहनेकी 
शक्ति नही है अतः विरोधी धर्मोंकी जब क्रमसे विवक्षा की जाती है तब वे वाच्य होते हैं और 
जब एक साथ विवक्षा की जाती है तब अवाच्य होते है ॥१०॥॥ 


स्वयमेकमनेकमप्यदस्तवयत्तस्वमतर्कित॑. परेः । 
इृदभेव विचारगोचरं गतमायाति किलाथंगौरबम ॥११॥ 


अन्वयाथ--(परे: अतकित) अन्य वादी जिसकी कल्पना नही कर सके है ऐसा (तव यत्‌ 
अदः तत्त्वमु) आपका जो यह तत्त्व है वह (स्वयं) स्वयं (एकस्‌ अपि अनेक) एक होकर भो अनेक 
है | (इदमेव) यही परस्पर विरोधी तत्त्व (विचारगोचर सत्‌) विचारके विषयको प्राप्त होता हुआ 
(अथंगोरवम्) अर्थके गौरवको (आययाति) प्राप्त होता है । 

भावाथं--यहाँ आचार एक, अनेक और उभयात्म--एकानेक रूप धर्मका दिग्दशंन कराते 
हुए भगवान्‌का स्तवन करते है--है प्रभो ! आपने जिस तत्त्वका निरूपण किया है वह विवक्षावश 
एक, अनेक तथा एकानेकात्मक है । समुदायकी अपेक्षा तत्त्व एक है, अवयबोंकी अपेक्षा अनेक है 
के दोनोकी एक साथ विवक्षा करने पर एकानेक है। यही भाव आगेके इलोकमे स्पष्ट करते 

॥६९१॥ 


न किलेकमनेकमेव वा सझुदायावयवोमयात्मकम्‌ । 
इतरा गतिरेव वस्तुनः सम्रुदायावयवों विह्याय न॥१२॥ 
अन्वयार्थ--(किल) निश्चयसे वस्तु (न एक) त एकरूप ही है (वा) और (न अनेकमेव) 
न अनेकरूप ही है किन्तु (समुदायावयवोभयात्मकं) समुदाय और अवयव--अशी और अश--दोनो 
रूप है। क्योकि (समुदायावयवो) समुदाय और अवयवोको (विहाय) छोड़कर (वस्तुनः) वस्तुकी 
(इतरा) अन्य (गतिरेव न) गति ही नही है । 
भावार्थ--संसा रकी प्रत्येक वस्तु समुदाय और अबयवकों छोड़कर अन्य रूप नही है। 
अतः जब समुदायकी ओर दृष्टिपात कर कथन होता है तब वस्तु एक रूप प्रतीत होती है और जब 


१. कथंचित्त सदेवेष्ट कथंचिदसदेव ते। 
तथोभयसवाध्य चर तययोगास्त सर्वधा ॥१४॥ 
सदेव सर्व को नेच्छेत्स्वख्पादिचतुष्टयात्‌ । 
असदेव विपर्यासान्न चेन्न व्यवतिष्ठतें ॥१५॥ 
क्रमापितद्याद देते सहावाध्यमशक्तित. । 
अवक्तग्पोत्तरो: शेषास्त्रयो भज़ा- स्व द्ेतुत: ॥१६॥।--आप्तमोमांसा । 
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उसके अवयवो की ओर दृष्टिपात कर कथन करते हैं तब वही वस्तु अनेकरूप प्रतीत होती है। 
जब इन एक और अनेक दोनों रूपोंकी क्रमसे विवक्षा होती है तब वस्तु उमयात्मक अनुभवमें 
आती है और जब दोनोंकी एक साथ विवक्षा होती है तब वहू अनुभयात्मक-अवाच्य प्रतोत 
होती है ॥१२॥ 


त्वमनित्यतयावभाससे जिन नित्योईषि विभासि निश्चितम्‌ | 
द्वितयी किल कार्यकारितां तव शक्तितः कलयत्यनाइुछम्‌ ॥|१३॥ 


अन्वयार्थ--(जिन) हे जिनेन्द्र | (एवम) आप (अनित्यतया) अनित्यरूपसे (अवभाससे) 
प्रतीतिमे आते है और (निश्चित) निश्चितरूपसे (नित्योइपि) निव्यरूप भी (विभासि) प्रतीतिमे 
आ रहे हैं। (वव) आपकी यह (द्वितयी शक्तिः) नित्यानित्यरूप द्विविधधर्मता (अनाकुल) निःसन्देह 
(कार्यकारिता) अथथे कार्यकारित्वको (किल) निशचयसे (कलूयति) प्रकट करती है। 

भावा्थ--यहाँ नित्य, अनित्य और नित्यानित्य धरंको दृष्टिमे रखकर आचार्यने भगवान्‌- 
का स्तवन किया है--हे जिनेन्द्र ! आप द्र॒व्यकी अपेक्षा नित्य हैं, पर्यायकी अपेक्षा अनित्य हैं और 
यह द्विख्पता ही अर्थ क्रियाकारी है। यही बात आगेके इलोकमे स्पष्ट करतें हैं ॥१३॥ 


किमनित्यतया विना क्रमस्तमनाक्रम्य किमस्ति नित्यता। 
स्वयमारचयन्‌ क्रमाक्रम॑ भगवन्‌ द्रथात्मकतां जहासि किम ॥१४।। 


अस्थयार्थ--(किस्‌ अनित्यतया विना क्रमः) क्‍या अनित्यताके बिना क्रम होता है? 
अर्थात्‌ नही होता ओर (क्रमम्‌ अनाक्रम्य) क्रमको नष्ट किये बिता (कि नित्यता अस्ति) क्‍या 
नित्यता है ? अर्थात्‌ नहीं है । इस प्रकार (भगवन्‌) है भगवन्‌ | (स्वयं) अपने आप (क्रमाक्रमं) क्रम 
और अक्रमको (आरचयन्‌ू) प्रकट करते हुए आप (दद्यात्मकता) नित्यानित्यरूपताकों (कि जहासि) 
क्या छोडते है ? अर्थात्‌ नही छोड़ते है । 

भावायें--क्रमकी अनित्यताके साथ और अक्रमकी नित्यताके साथ व्याप्ति है। पर्याय 
दृष्टिसि आप क्रमको और द्रव्यदुष्टिसे अक्रमको स्वयं ही आलम्बन दे रहे हैं अत नित्यानित्यात्मक- 
पनेको आप केसे छोड़ सकते हैं ? अर्थात्‌ नही छोड़ सकते है ॥१४॥ 


न किल स्वमिहेककारणं न तवेकः पर एवं वा भवन्‌ । 
स्वपराववलम्ब्य बल्गतो द्वितयं कार्यत एवं कारणम्‌ ॥१५॥ 


अन्वयार्थ--(किल) निश्चयसे (इह) यहाँ (स्व) स्व (एककारण न) एक कारण नहीं है 
(वा) और (भवन्‌) होता हुआ (एक. पर एवं न) एक पर ही कारण नही है किन्तु (स्वपरौ) निज 
और परका (अवलूम्ब्य) अवलम्बन लेकर (वल्गत ) उद्यम करने वाले (तव) आपके मतमे (कारय॑तः) 
कार्यकी सिद्धिमे (द्वितयम्र एव कारणस्‌) स्व ओर पर दोनो ही कारण हैं । 

भावाथ--यहाँ भगवान्‌का स्तवन करते हुए कहा गया है कि कार्यकी सिद्धि स्वपर कारणों 
से होती है । स्व, उपादान कारण और पर निमित्त कारण कहलाता है। दोनों कारण परस्पर 
सापेक्ष है ॥१५॥ 
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ने हि धोधमयत्वमन्यती ने थे पविशानविभक्तय। स्वतः | 


प्रकट तव॒ देव केवले द्वितयं कारणमम्युदीयते ॥१६॥ 
अस्वयाथ--(हि) क्योंकि (बोधमयत्वं) आपका ज्ञानसे तनन्‍्मयपना (अन्यतः न) दूसरे 
कारणोसे नहीं हुआ है किन्तु स्वतः है (च) ओर (विज्ञानविभक्तयः) आपके ज्ञानमे जो विभक्ति-- 
विभाग हैं वे (स्वतः न) स्वय नही हैं किन्तु पर सापेक्ष हैं। इस प्रकार (देव) हे नाथ ! (प्रकर्ट) 
स्पष्ट रूपसे (तव) आपके केवल ज्ञानमें (द्वितयं कारणं) दो प्रकारका कारण (अभ्युदीयले) संमुख 
होता है । 
भावा्--हे देव | आपकी जो ज्ञानरूपता है वह द्रव्यस्वभावके कारण स्वतः सिद्ध है 
उसमे अन्य द्रव्य कारण नही है, किन्तु शेयोके आश्रयसे ज्ञानमे जो विभाग हैं वे पर सापेक्ष हैं । 
इस प्रकार आपके केवल ज्ञानमें स्व और पर अर्थात्‌ उपादान और निमित्त दोनो कारण है ॥१६॥ 
स्वपरोमयभासि ते दिश्लां द्वितयीं यात्यूपयोंगवेमब्म । 
अनुभूतय एवं तादृ्श बहिरन्तमुखद्दासविक्रमें: ||१७॥ 
अन्ययायं--(स्वपरोभयभासि) स्थ्‌ और पर--दोनोंको प्रकाशित करनेवाला (ते) आपका 
(उपयोगवेभवम्त) उपयोगरूपी वेभव (द्वितयी दिशाम्‌) दो रूपता--स्वपररूपताको (याति) प्राप्त 
होता है और (बहिरन्तमुंखहासविक्रमे.) बहिमुंख तथा अन्तर्मुख प्रतिभासके विक्रमसे वह उपयोग- 
वेभव (तादुशस्‌ एवं) वेसा ही--स्वपरावभासी रूप ही (अनुभूयते) अनुभवमे आता है। 
भावाषं--आत्माके चेतन्यानुविधायी परिणामकों उपयोग कहते है। उसके दो भेद है-- 
एक ज्ञानोपयोग और दूसरा दर्शंनोपयोग । उपयोगका कार्य स्व-परको प्रकाशित करना है, उसमें 
दर्शतका काम स्वआत्माको प्रकाशित करना है और ज्ञानका काम स्व तथा परको प्रकाशित 
करना है ॥ १७॥ 
विषय परितोश्वभासयन्‌ स्वमप्ति स्पष्टमिहावभासयन । 
मणिदीप इब प्रतीयसे भगवन्‌ द्रधात्मकबोधद्शनः ॥१८॥ 
अन्वयार्थ--(भगवन्‌) हे प्रभो ! (दृधात्मकबोधदर्शन.) जिनका ज्ञान दर्शन दो प्रकारका 
है ऐसे आप (विषय) घट-पटादि पदार्थोको (परित ) सब ओरसे (अवभासयन्‌) प्रकाशित करते हुए 
तथा (स्वमपि) अपने आपको भी (स्पष्ट) स्पष्टरूपसे (अवभासयन्‌) प्रकाशित करते हुए (इह) 
इस लोकमे (मणिदीप इव) मणिमय दीपकके समान (प्रतीयसे) प्रतीत होते है । 
भावार्थ--जिस प्रकार मणिमय दीपक स्व-पर प्रकाशक होता है उसी प्रकार आप भी 
ब-पर प्रकाशक दर्शन और ज्ञानसे तन्‍्मय होनेके कारण स्व-पर प्रकाशक हैं ।॥१८॥ 
ने परानवभासयन मवान्‌ परतां गच्छति वस्तुगोरवात्‌ । 
हृदसत्र परावभासनं परमालम्ब्य यदात्मभासनम्‌ ।१९।! 
अम्ध्रया--(वस्तुगौ रवात्‌) वस्तुके गौरवसे अर्थात्‌ 'एक द्वव्य दूसरे रूप नहीं होता' इस 
रिवके कारण (परान) घट-पटादि परपदार्थोकों (अवभासयन्‌) प्रकाशित करते हुए (भवान) 
छ०-२३ 
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आप (परता) पररूपताको (न गच्छति) नहीं प्राप्त होते हैं क्योंकि (परमालम्ब्य) परका आलम्बन 
लेकर (यत्‌) जो (आत्मभासनस्‌) आत्माका प्रकाशित करना है (इदस) यही (अन्न) यहाँ (पराव- 
भासनं) परका प्रकाक्षित करना है। 

भावाथं--आत्मा पर पदार्थोंकों जानता है इतने मात्रसे वह पररूप नहीं हो जाता है क्योंकि 
प्रत्येक वस्तुकी मर्यादा है कि वह सदा अपने रूप ही रहती है अन्यरूप नहीं होती । आत्मा पर- 


पदार्थों जानता है इसका इतना ही अर्थ विवक्षित है कि वह पर पदार्थका आलम्बन लेकर अपने 
आपको जानता है ॥१०।॥ 


व्यवहारदशा पराश्रयः परमार्थेन सदात्मसंअ्रयः । 
युगपत्‌ प्रतिभासि पश्यतां द्वितयी ते गतिरीशतेतरा ।२०॥ 
अन्वयार्थ--हे भगवन्‌ ! (व्यवहारदुशा) व्यवहार दृष्टिसे (पशुयता) देखने वालोके लिये 
आप (पराश्रय्र ) परका आलम्बन लेनेवाले और (परमार्थेन) निश्चय दृष्टिसे देखने वालोके लिये 
(सदा) निरन्तर (आत्मसंश्रय') स्वका आलुम्बन लेने वाले (युगपत्‌) एक कालमे (प्रतिभासि) प्रति- 
भासित होते हैं । इस प्रकार (ते गति: द्वितयी) आपकी स्थिति स्वाश्नयी ओर पराश्नयीके भेदसे दो 
प्रकारकी है। हे प्रभो ! आपकी (ईशता) प्रभुता--लोकोत्तर सामथ्यं (इतरा) अन्य लोगोसे 
विभिन्‍न ही है। 
भावाथं-- किसी द्रव्यकी निजकी परिणतिमे परके आलम्बनको व्यवहारनय स्वीकृत करता 
है और निश्चयनय सदा अपने आपके आलम्बनको स्वीकृत करता है । है भगवन्‌ ! व्यवहारनयकी 
दृष्टिसि आप पराश्षयी और निरचयनयकी दृष्टिसे स्वाश्रयी है। यह आपकी लोकोत्तर प्रभुता है 
कि आपमे दोनो अवस्थाएँ नयभेदसे युगपत्‌ प्रतिभासित होती हैं ॥२०॥ 


यदि सबंगतोष£पि भाससे नियतोःत्यन्तमपि स्वसीमनि | 
स्वपराश्र यता विरुध्यते न तव द्रथात्मकर्तेव भासि (ति) तत्‌ ॥२१॥ 
अन्वयार्थं--(यदि) यदि आप (सर्वंगरतोषषि) सर्वव्यापक भी (भाससे) प्रतीत होते है तो 
(स्वसीमनि) अपनी सीमामे (अत्यन्त नियतः अपि) अत्यन्त नियत भी प्रतीत होते है। (तत) 


इसलिये (तव) आपकी (स्वपराश्रयता) स्व-परकी आश्रयता (न विरुध्यते) विरुद्ध नहीं है किन्तु 
(हथात्मकता एव) द्विरूपता ही (भाति) प्रतीत होती है। 


भावार्थ--सबंगत झञं योको जाननेकी अपेक्षा यद्यपि आप सर्वंगत--स्वब्यापक जान पड़ते 
है तथापि आत्मप्रदेशोकी अपेक्षा अपनी सीमामे ही नियत है--उससे बाहर नही जाते है। इस 
तरह व्यवहा रनयकी अपेक्षा पराश्रयता और निशचयनयकी अपेक्षा स्वाश्रयत्ता आपमे एक साथ 


रहतो है, इसमे विरोध नही मालूम होता है क्योंकि ट्विविधरूपता स्पष्ट ही अनुभव में आ 
रही है ॥२१॥ 


अपवादपदे: समन्‍्ततः स्फूटसुत्सगेमट्विम्नि खण्टडिते। 
मरद्दिमा तब देव पश्यतां तदतद्रपतयेव भासते ॥२२॥ 
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अन्वयार्थ--(देव) है विभो ! (अपवादपदे:) प्रतिषेधात्मक ढब्दोंके द्वारा (समन्ततः) सब 
ओर (स्फुटं) स्पष्टरूपसे (उत्सगंमहिम्नि) उत्सगं-सामान्य-विधिपक्षके (खण्डिते) खण्डित हो जाने- 
पर (पश्यतां) देखनेबाले--अनुभव करनेवाले पुरुषोके लिये (तव) आपकी (महिमा) महिमा 
(तदतद्रपतया एवं) तत्‌-अतत्रूपसे ही--विधि-निषेधरूपसे ही (भासते) प्रतिभासित होती है। 
भावाथ---निशचयनयके पक्षकों उत्सर्ग और व्यवहारनयके पक्षको अपवाद कहते है। 
यद्यपि अपवादके द्वारा उत्सग्गंकी महिमा खण्डित होती है अर्थात्‌ व्यवहार पक्षसे निश्चय पक्षका 
निषेध होता है तथापि वस्तुस्थितिका अनुभव करनेवालोके लिये वस्तु ततु-अतद्‌ दोनों रूप प्रतीत 
होती है ॥२२॥ 
अनवस्थितिमेवमाश्रयन्नूभवत्वे विदधद्‌ व्यवस्थितिम । 
अतिगाढविघट्वितोष्पे ते महिमा देव मनाह न कम्पते ॥२३॥ 
अन्ययार्थ--- (देव) हे विभो | जो (एवं) इस प्रकार (अनवस्थिति) अवस्थितिके अभावका 
(आश्रयन्‌ आश्रय करती हुई (नृभवत्वे) मनुष्य पर्यायमे (व्यवस्थिति) अवस्थितिके सदभावको 
(विदधत्‌) कर रही है अर्थात्‌ निश्वयनयसे यद्यपि आप किसी गतिमे अवस्थित नही है तथापि 
व्यवहारतयसे मनुष्य पर्यायमे आप अवस्थित हैं। ऐसी (ते) आपकी (महिमा) प्रभुता (अतिगाढ़- 
विघट्ठितोर्शषप) परस्पर विरोधके कारण अत्यन्त विधट्ठवित होनेपर भी (मनाक्‌) रप्वमात्र भी (न 
कम्पते) विचलित नही होती है । 
भावा्थ--है भगवन्‌ आपको महिमा यद्यपि ऊपर कहे अनुसार तद्रूप और अतद्गप होनेसे 
अवस्थित्त--एकरूप नही है और इस प्रकारके विरोधसे परस्पर व्याधातको भी प्राप्त हो रही है 
तथापि वह्‌ र्चमात्र भी कम्पित नही होती है। क्योकि नथविवक्षासे सब व्याघातोंका परिहार 
हो जाता है ॥२१॥ 
हठघइनयाइनया तव दृढ़निःपीडितपौण्ड्कादिव । 
स्वरस॒प्लव एप उच्छलन्‌ परितों मां ब्रुडित करिष्यति ||२४॥ 
अन्ययार्थ--(तव) आपकी (अनया) इस (हठघट्टनथा) इस सुदृढ़ आक्रास्तिसे--युक्तियुक्त 
विवेचनासे (दुर्ढान पीडितपौण्डूकादिव) अत्यन्त पीडित ग्रन्नासे निकलते हुए रस प्रवाहके समान 
(एप ) यह (स्त्ररमप्लब ) आत्मरसका पूर (उच्छलन््‌) छलकता हुआ (मा) मुझ (परितः) सब 
ओरसे (ब्रंडित) निमग्न (करिष्यति) कर देगा । 
भावार्थ--हे भगवन्‌ ! जिस प्रकार अत्यन्त दबाये हुए गन्‍नासे निकलता हुआ रसका पूर 
समीपवर्ती मनुष्यको अपने आपसे निमरन कर लेता है उसी प्रकार आपके स्तवनसे प्रकट हुआ 
आत्मरसका प्रवाह मुझे अपने आपमे सब प्रकारसे निमग्न कर लेगा। यहाँ भगवत्स्तुतिके फलका 
निरूपण करते हुए आचारय॑ने आकाक्षा प्रकट की है कि आपकी स्तुतिसे मुझे आत्मानुभूति प्रकट 
हो और उसमे मैं सव॑ ओरसे लीन हो जाऊं ॥२४॥ 


विरता मम मोहयामिनी तव पादाब्जगतस्थ जाग्रतः। 
कृपया परिवस्यें भाक्तिक मगवन्‌ क्रोडग्त विधेद्टि माम्‌ ॥२५॥ 


१७२ लघुतस्वस्फीट 


अन्वयार्थ--(भगवन्‌) हे स्वामिन्‌ ! (तव) आपके (पादाब्जगतस्थय) चरणकमलको प्राप्त 
तथा (जाग्रत:) जागृत रहनेवाले (मम) मेरी (मोहयामिनी) भोहरूपी रात्रि (बिरता) व्यतीत हो 
चुकी है अतः (क्रपया) करुणाभावसे (मा भाक्तिकं) मुझ भकतको (परिवर्त्य) उठा कर (क्रोडगर्तं) 
गोदमे स्थित (विधेहि) कीजिये । 

भावार्थ--है मगवनत्‌ ! अनादिकालसे में अन्य देवी-देवताओकी शरणमें जाकर भव वनमें 
भटकता रहा हूँ। अब बडे सौभाग्यसे मुझे आपके चरणकमलोंकी शरण प्राप्त हुई है जिसके फल- 
स्वरूप मेरी मिथ्यात्वरूपी रात्रि बीत चुकी है तथा तन्द्रा दूर हो जानेसे मैं निरन्तर जाग रहा हूँ। 
में एक आपका ही भक्त हूँ अतः मुझे उठाकर अपनी गोद में स्थान दीजिये। अपने स्नेहपूर्ण उप- 


देशसे मेरा कल्याण कीजिये ॥२५॥ 


७] 
(१६ ) 
पुष्पिताग्राछन्दः 
अयमुदयदनन्तबोधशक्तिस्त्रिसमयविश्वसम ग्रधस्मरात्मा | 


धतपरमपरारुचिः स्वतृप्तः स्फूटमनुभूयत एव ते स्वभाव! ॥ १॥ 


अन्वयायथं--(उदयदनन्तबोधशक्ति ) जिसमे अनन्त ज्ञानकी शक्ति अथवा अनन्त ज्ञान और 
अनन्त वीय॑ प्रकट हो रहे हैं, (त्रिसमयविश्वसमग्रघस्म रात्मा) जो शत्रिकालवर्ती विश्व-लोकालोकको 
सम्पूर्ण रूपसे ग्रहण करने वाला है, (धुतपरमपरारुचि') जिसने उत्कृष्ट रूपसे पर पदार्थोमि अरुचि- 
को धारण किया है तथा जो (स्वतृप्त)) अपने आपमे संतुष्ट है ऐसा (अय) यह (ते) आपका 
(स्वभावः) स्वभाव (स्फुटं यथास्यात्तथा”) स्पष्ट रूपसे (अनुभूयते एवं) अनुभवमे आ हो रहा है । 

भावाथं--यहाँ भगवान्‌के स्वभावका वर्णन करते हुए कहा गया है कि है भगवन्‌ ! 
आपका स्वभाव अनन्तज्ञान और अनन्त बलसे सहित है। वह तीनकाल संबंधी समस्त द्रव्योकी 
समय-समयवर्ती पर्याग्रोको ग्रहण करने वाला है। पर पदार्थोमि उसकी रज्चमात्र भी रुचि नही है 
तथा अपने आपमे ही सतोषको प्राप्त है। तात्पयं यह है कि आपके वीतराग विज्ञान स्वभावका 
अनुभव मुझे स्पष्ट रूपसे होने लगा है । अनादि कालसे कुदेवोंकी आराधना कर मैं संसारमे परि- 
अ्रमण करता रहा हूँ परन्तु अब संसार दक्षाके क्षीण होनेसे मुझे आपकी शरण प्राप्त हुई है और 
स्पष्टरूपसे मुझे आपके स्वभावका अनुभव होने लगा है। आपके स्वभावका अनुभव होते ही 
मुझे अपने स्वभावका भी अनुभव होने लगा है। मेरी श्रद्धा हो रही है कि जेसा वीतराग--विज्ञान- 
मयस्वभाव आपका है वेसा ही स्वभाव तो मेरा है। मै अपने स्वभावकी ओर आजतक दृष्टि नही 
दे सका और उसके कारण परपदार्थोमे आसकत रहा परन्तु अब मुझे परपदार्थोमे अत्यन्त अरुचि 
होने लगी है और आत्मस्वरूपमे अभिरुचिकी प्राप्ति होने रूगी है ॥॥१॥ 

जिनवर परितो5पि पीड्यमानः स्फुरसि मनागपि नीरसो न जातु। 
अनबरतपुपथुपर्य मी९णं निरवधिबोधसुधारसं ददासि ॥२॥ 

अन्बयार्थ--(जितवर) है जिनेन्द्र ! (परितः) सभी ओरसे (पीड्यमान: अपि) पीड्यमान--- 
अनुभूयमान होते हुए भी आप (जातु) कदाचित्‌ (मनागपि) रझ्चमात्र भी (नीरसः:) नीरस (न 
स्फुरसि) नही मालूम होते है किन्तु (अनवरतं) निरन्तर (उपयुपरि) उत्तरोत्तर (अभीदषणं) नित्य 
(निरवधिबोधसुधारस) अनन्तज्ञानरूपी अमृतरसको (ददासि) प्रदान करते रहते है । 

भवायं--इक्षु आदि पदार्थ अत्यन्त पीडित होने पर--दबाये जाने पर अपना रस छोड़ देते 
है और उसके पश्चात्‌ नीरस हो जाते है तथा दूसरोके लिये रस देना बन्द कर देते है परन्तु 
है भगवन्‌ ! आप सब ओ रसे पोडित होने पर--संसा रके अनन्त प्राणियों के द्वारा एक साथ अनुभूयमान 


१. धृत्ता परमा-उत्कृष्ठा परस्मिन्‌ अरुचियेन सः । 


4८ ॥ लघुतस्वस्फौट 


होने पर भी कभी नीरस नहीं होते किन्तु उत्तरोत्तर निरन्तर अनन्तज्ञानरूप सुधारसको प्रदान 
करते रहते हैं। तात्पर्य यह है कि आपकी आराधना करने वाले जीव अनन्तकाल तक अपने 
जश्ञानस्वभावकी अनुभूति करते रहेगे ॥२॥ 


शमरसकलशावलीग्रवाहैः क्रमविततेः परितस्तवेष धौतः 
[कप गंलि 
निरवधिमवसन्ततिग्रवृत्तः कथमपि निरगंलितः कपायरडः ॥३॥ 
अन्वयार्थ--(क्रमवितते:) क्मसे बिस्तारको प्राप्त हुए (शमरसकलशावलीप्रवाहै.) शान्तरस 
के कलश समूहके प्रवाहोके द्वारा (परित:) जो सब ओरसे (धोतः) धुला है ऐसा (निरकधिभव- 
सनन्‍्ततिप्रवृत्त') अनन्त पर्यायोसे साथ रूगा हुआ (तव) आपका (एव ) यह (कषायरज्ज') कषाय 
रूपी रंग (कथमपि) किसी प्रकार (निर्मलित:) निकलरू गया था। 
भावार्थ--है भगवन्‌ ! जैसा आपका वीतरागविज्ञान स्वभाव वतंमानमे प्रकट है--व्यक्त है 
वसा अनादि कालसे व्यक्त नही था। अनादि कालसे आपका स्वभाव भी कषायरूपी रगसे आज्छा- 
दित था परन्तु शान्तरसरूप कलशोके समूहसे धुलते-धुलते वह॒ कषायरूपी रग किसी तरह भब 
निकल चुका है। इलछोकका एक भाव यह भी अनुभव मे आता है कि--हे भगवन्‌ ! आपको आराधना 
करने के फल स्वरूप मुझमे जो लोकोत्तर शान्ति प्रकट हुई है उसके द्वारा मेरा अनादिकालीन 
कषाय रूपी रग छूट गया है ॥३॥ 
सुचरितशितसंविदस्त्रपातात्तवः तडिति त्रुटतात्मवन्ननेन । 
अतिभरनिचितोच्छवसत्स्व शक्तिप्रकरविकाशमवापितः स्वभावः ।।४)। 
अन्वयाथे--(आत्मवन्‌) है आत्मज्ञ | (सुचरितशितसविदस्तपातात्‌) अच्छी तरहसे आचरित 
सम्याज्ञान रूपी तीरण शस्त्र के पातसे (तडिति तुुटता। तडतड कर टूटते हुए (अनेन) इस कपाय 
के द्वारा (तव) आपका (स्वभाव ) वीतराग विज्ञानस्वभाव (अतिभरनिचतोच्छवसत्स्वशक्ति- 
प्रकरविकाश) अत्यन्त भारसे व्याप्त प्रकट हाती हुई आत्मशक्तियोके समूहके विकाशकों (अवा- 
पित)) प्राप्त कराया गया है । 
भावषाथं--हे भगवन्‌ | ज्योही आपने भेदविज्ञानरूप तीक्ष्ण शास्त्रका प्रयोग किया त्योही 
आपका कपायरूपी बन्धन तडतड कर टूट गया और टूटते ही उसने आपके वीतराग विज्ञानरूप 
स्वभावको प्रकट कर दिया | स्वभावके प्रकट होते ही अवन्तकालसे आच्छादित अनन्तशक्तियोंका 
समूह स्वयमेव विकासको प्राप्त हो गया ॥४॥ 


निरवधिभव भूमिनिम्नखातातू सरभसमुच्छलितो महद्धिरोधेः । 

अयमतिविततस्तवाच्छबाघस्वरसभरः कुरुते. समग्रपूरम्‌ ॥७॥ 

अन्वधाथ्थ--(निरवधिभवभूमिनिम्तखातात्‌) जो अनस्तभवरूपी भूमिके निम्नगर्तसे (सर- 
भसम्‌) बड़े वेग सहित (मह॒ज्भि ओघें:) बहुत भारी प्रवाहोंके साथ (उच्छलितः) प्रकट हुआ है 
तथा (अतिवितत.) अत्यन्त विस्तृत है ऐसा (तव) आपका (अयम) यह (अच्छबोधस्वरसभरः) 
निर्मल ज्ञानके स्वरसका समूह (समग्रपूरस) परिपूर्ण प्रवाहको (कुरुते) करता है। 


चतुविशतिस्तव १७५ 


क्ावार्थ--हे भगवन्‌ ! अनन्तभवोंकी साधनाके अनन्तर जो आपके अत्यन्त विस्तृत केवल- 
ज्ञान प्रकट हुआ है वह समस्त पदार्थोको जानता है और एक अखण्ड धारामें प्रवाहित होता रहता 
है ॥५॥ 
निरवधि थे दधासि निम्नमाब॑ निरबधि च अ्ियसे विशुद्धनोघेः । 


निरवधि द्धतस्तवोन्नतत्व॑ निरवधि स्वे(च]विभो विभाति बोध! ॥६॥ 
अ्न्वया्थ--(विभो) है सगवन्‌ ! आप (निरवधि च) सोमातीत (निम्नभावं) गम्भीरताको 
(दर्धासि) धारण करते हैं तथा (विशुद्धबोधे ) निर्मल ज्ञानके द्वारा (निरवधि) अन्त रहित रूपसे 
(भ्रियसे) भरे जाते है। साथ ही (निरबधि) सीमातीत (उन्नतत्वं) औदारयंको (दघत:) धारण करने 
वाले (तव) आपका (बोध.) ज्ञान (निरवधि) नि:ःसीम रूपसे (स्वे) अपने भापमे (विभाति) सुझो- 
भित होता है । 
भावाथ--हे भगवनु | आप अनन्त गाम्भीयें गुणको धारण करते है। अतन्त निर्मल ज्ञानसे 
परिपूण्ण हैं। अनन्त उदारताको धारण करते हैं और आपका ज्ञान पर ज्ञेयोंसे विमुख हो स्व शेयमे 
विलसित हो रहा है ॥६॥ 
अयमनवधिवोधनिभरः सन्‍ननवधिरेव तथा विभो विभासि | 
स्वय्मथ च मितप्रदेशपुज्ञ।  प्रसभविपुश्धितबोधवेमबो5सि ॥७॥ 


अस्वयार्थ--(तथा विभो) और हे नाथ ! (अयम) यह आप (अनवधिबोधनिभरः सन्‌) 
अनन्त ज्ञानसे परिपूर्ण होते हुए (अनवधिरेव) अनन्त ही (विभासि) माछूम होते है (अथ च) और 
(स्वय) स्वयं (मितप्रदेशपुञ्ज ) परिमितप्रदेशसमूहसे युक्त होते हुए भी (प्रसभविपुज्जितबोधवेभव') 
अत्यधिक एकज्नित ज्ञानके वेभवसे युक्त (असि) हैं । 
भावायं--है भगवन्‌ ! आप अवधिरहित अनन्त ज्ञानसे परिपूर्ण होते हुए स्वयं भी अवधि- 
रहित-अनन्त है। और यद्यपि आप स्वय असख्यात प्रदेशी है तथापि आपमे भननन्‍्तानन्तअविभाग- 
प्रतिच्छेदोसे युक्त केवलज्ञान रूपी वेभव इकदूठा हुआ है ॥७॥ 
श्रितसहजतया समग्रकर्म क्यजनिता न खलु स्खलन्ति भावाः | 
अनवरतमनन्तवीयगुप्तस्तवत तत एवं विभात्यनन्तबोधः ॥८॥ 
अन्ययार्थ--(समग्रकर्मक्षयजनिताः) समस्त कर्मोके क्षयसे उत्पन्न हुए (भावा.) भाव (खलु) 
निश्चयसे (श्रितसहजतया) सहज-स्वभावका आश्रय लेनेसे जिस कारण (यतो) जिस कारण (न 
स्खलन्ति) नष्ट नही होते है (तत एवं) उसी कारण (अनवरत) निरन्तर (अनन्तवीयंगुप्तः) 
अनन्तवीयंसे सुरक्षित (तव) आपका (अनन्तबोधः) अनन्त ज्ञान (विभाति) सुशोभित हो रहा है । 
भावा्--हे भगवन्‌ ! समस्त कर्मोके क्षयसे जो भाव प्रकट होते हैं वे कभी नष्ट नही होते। 
इसीलिये ज्ञानावरणकमंके क्षयसे उत्पन्न होनेवाला आपका केवलज्ञान कभी नष्ट नही होता 
किन्तु अनन्तवीयसे सुरक्षित होता हुआ सदा सुशोथित रहता है ॥4।। 
दृगवगमगभीरमात्मतत्च॑ तवभरतः प्रविशद्धिरथसायें: । 
निरवधिमहिमावगाइड्दीनें: पृथमचला क्रियते विद्वाससीमा ॥९॥ 


१७ लघुतश्यस्फोट 


अस्थयार्थ--हे जिनेन्द्र ! (दुगवगमगभीरं) दर्शन और ज्ञानसे परिपूर्ण (आत्मतस्वं) 
आत्मतत्वको (प्रविशदृभि:) प्रबेश करनेवाले किस्सु (अवगाहहीने:) अवगाहसे रहित (अर्थंसार्थें:) 
पदार्थोके समूहसे (भरतः) भरते हुए (तव) आपकी (निरवधिमहिमा) अनन्तमाहात्म्यसे युक्त 
(अचला) अविनाशी (विहारसीमा) विह्ारकी सीमा (पृथक) अन्य सब द्रव्योंसे भिन्‍न (क्रियते) 
की जाती है । 

भावाथं--हे भगवन्‌ ! दर्शन ज्ञानस्थभावसे परिपूर्ण आत्मतत्त्वकी ऐसी अद्भुत महिमा है 
कि अनन्तपदार्थोंका समूह प्रवेश करता है अर्थात्‌ वह अनन्त पदार्थोको अपने स्थानपर स्थित 
रहकर ही जानता है। इसके साथ विचित्रता यह है कि वे पदार्थ आपकी आत्मामे प्रवेश करनेपर 
भी अवगाहसे हीन रहते है अर्थात्‌ उसमे स्थान नही पाते है इस प्रकार आपकी यह क्रीडा अनन्‍्त- 
महिमासे युक्त है, अविनाशी है और सब द्रव्योसे भिन्‍न है । भाव यह है कि जिस प्रकार दपंणमे' 
पदार्थोका प्रतिबिम्ब पड़ता है। परन्तु प्रतिबिम्ब पड़ने पर भी कया पदार्थ दपंणके भीतर प्रविष्ट 
हो जाते है ? नही । पदार्थ अपने स्थानपर रहते है मात्र उनके सम्मुख स्थित होनेसे द्पणका 
पदार्थाकार परिणमन हो जाता है परमार्थसे दर्पण, दर्पण रहता है और पदाथे, पदार्थ रहते हैं 
इसी प्रकार ज्ञानगुणकों स्वच्छताके कारण पदार्थोंका प्रतिबिम्ब--ज्ञं याकार विकल्प आत्मामे 
पड़ता है परन्तु इस विकल्पके पड़ने पर भी क्‍या पदार्थ आत्मामे प्रविष्ट हो जाते है ? नही । पदार्थे 
पदार्थ ही रहते है और आत्मा आत्मा ही रहता है। शानज्ञय स्वभावकी ऐसी ही अद्भुत महिमा 
है कि वे दोनो पृथक-पृथक रहकर भी अपृथक्‌ के समान जान पड़ते है! ज्ञान श यका का यह स्वभाव 
अचल है--कभी नष्ट नही होता है ओर आत्माके सिवाय अन्य द्रव्योमे नहीं पाया जाता है 
अत' उनसे पृथक है ॥९॥ 

निरवधिनिजबोधसिन्धुमधष्ये तब परिवस्तरतीव देव विश्वम्‌ | 
तिमिकुलूमिब सागरे स्वगात्रे! प्रविरचयन्निजसन्निवेशराजी: || १०॥॥ 

अन्वयाथ--(देव) है. भगवन्‌ ! (सागरे) समुद्रमे (स्वगरात्रे) अपने शरीरके द्वारा (निज- 
सन्निवेशराजी') अपने सन्निवेशकी रेखाओको (प्रविरचयत्‌)) रचने वाले (तिमिकुलमिच) मच्छोंके 
समूहके समान (विध्य) यह लोक-अलोकका समूह (तब) आपके (निरवधिनिजबोधसिन्धुमध्ये) 
अनन्त आत्मज्ञानरूप समुद्रके बीचमे (परित.) चारो ओरसे (तरतीव) तैरता हुआ-सा जान 
पड़ता है । 

भावाथं--जिस प्रकार भगर-मच्छोंका समूह समुद्रभे तेरता है और तैरते समय उसके शरीरके 

संघर्षसे जलमे रेखाएँ भी बनती जाती हैं उसी प्रकार आपके अगाध ज्ञानसागरमे यह समस्त विश्व 
तेर रहा है और उसकी विकल्परूप रेखाएँ भी बनती जाती है परन्तु जिस प्रकार समुद्रके जलमे 
ममर-मच्छोंके शरोरकी रेखाएँ स्थिर नही रहती उसी प्रकार विश्वकी विकल्परूप रेखाएँ भी 
आपके ज्ञानमे स्थिर नही रहती । वीतराग विज्ञानकी ऐसी ही अदभुत महिमा है कि वह जानता 
तो समस्त विश्वको है परन्तु किसी भी पदार्थ साथ उसका आत्मीयभाव नही होता ॥१०॥ 








१ तज्जयति पर॑ ज्योति: सम॑ समस्लैरनन्तपर्याये: । 
दर्पणतल इव सकला प्रतिफलति प॒दार्थभालिका यत्र ॥१॥--पुरुषार्थसिद्धभुपाय. । 


चतुविद्यतिस्तव १७७ 


प्रतिपदमेतदेवमित्यनन्ता. शृुवनमरस्यथ विवेचयत्स्वशक्तीः । 

त्वदवगमगरिग्ण्यनन्तमेतद्यग॒पदुदेति महाविकल्पजालम्‌ ।।११॥ 

अन्बपाथ--(एवस्‌) इस प्रकार जो (प्रतिपदर्म) पंद पद पर (भुवनभरस्य) समस्त संसारके 
सामने (इति) इस प्रकारकी (अनन्ताः स्वशक्ति:) अपनी अनन्त शाक्योंकों (विवेचयत्‌) प्रकट कर 
रहा है ऐसा (एतत्‌) यह (अनन्त) अनन्त (महाविकल्पजालं) बहुत भारी विकल्पोंका समूह 
(त्वव्अवगमगरिमिण) आपके ज्ञानकी गरिमामे (युगपत्‌) एक साथ (उदेति) उदित हो रहा है-- 
उत्पन्न हो रहा है। 

भावार्थ--हे विभो ! आपका ज्ञान अनन्तशक्तियोंका भाण्डार है यह बात समस्त संसारके 
समक्ष प्रकट है ॥॥११॥ 


विधिनियममयाद्भुतस्वभमावात्‌ स्वपरविभागमतीवगाहमानः । 
निरवधिमहिमामिभूतविश्वं दघदपि बोधमुपेषि सहझूरं न ॥१२॥ 


अन्वयाथे--([विधिनियममयादभुतस्वभावात्‌) जो विधि और निषेधरूप अद्भुत स्वभावसे 
(स्वपरविभागम्‌) निज और परके विभागकों (अतीवगाहमान.) अतिद्ययरूपसे प्राप्त हो रहा है ऐसे 
आप (निरवधिमहिमाशिभूतविश्वं) अपनी अनन्त महिमासे विश्व समस्त छोकालोकको आतक्रान्त 
करने वाले (बोधं) ज्ञानकों (द्धदषि) यद्यपि धारण करते हैं तो भी (सद्भूर) सद्भूर दोषको--ज्ञान 
और ज्ञेयके एकीभावकों (न उपेकि) नहीं प्राप्त होते है । 

भावाथ--वस्तुका स्वभाव विधि ओर निषेधरूप है। स्वचतुष्टयकी अपेक्षा बस्तु विधि- 
रूप है और परचतुष्टयकी अपेक्षा निषेघरूप है। ज्ञानमे शेय है! यह विधिपक्ष है और '्ञानमें 
ज्ञेय नही है' यह निषेधपक्ष हे । ज्ञानमें ज्ेकका विकल्प आता है” इस अपेक्षासे विधिपक्षकी सिद्धि 
होती है ओर 'ज्ञानमे ज्ञेयके प्रदेश नही आते है” इस अपेक्षासे निषेधपक्षकी सिद्धि होती है। जिस 
प्रकार दर्पणमे पडा हुआ मयूरका प्रतिबिम्ब दर्पणसे मिन्‍न नहीं है उसी प्रकार ज्ञाममे आया हुआ 
ज्ञेयका विकल्प ज्ञानसे भिन्‍न नहीं है इस प्रकार ज्ञान और ज्ञेयमें अभेद है परन्तु जब दपंण 
ओर सामने खडे हुए मयूरकी अपेक्षा विचार करते हे तब दरपंण जुदा है और मयूर जुदा है, ऐसा 
प्रतीत होता है उसी प्रकार जब ज्ञान और उसमे आने वाले पदार्थकी अपेक्षा विचार करते हैं तब 
ज्ञान और ज्ञय पृथक्‌-पृथक्‌ प्रतीत होते है। हे भगवन्‌ ! आपका ज्ञान अपनी अनन्त सामथ्यंसे 
समस्त पदार्थोको जानता है अर्थात्‌ वे समस्त पदार्थ विकल्पकी अपेक्षा आपके ज्ञानमे आते है तो 
भी उनके साथ आपके ज्ञान अथवा गुण-गु णोकी अमेद विवक्षासे आपमे संकर भाव प्राप्त नही होता 
अर्थात्‌ आप पदार्थरूप नही होते और पदार्थ आपरूप नही होते । आप सदा स्व-परके विभागको 
धारण करते रहते है ॥१२॥ 


उदयति न भिदा समानभावाद्धबति भिदेव समन्‍्ततो विशेषेः । 
इृयमिदसवलम्ब्य तेइतिगा॑ स्फूरति समक्षतयात्मवस्तुभावः |।१३॥ 


अन्वया्थ--( समानभावात्‌) सामान्यकी अपेक्षा (भिदा) भेद (न उदयति) उदित नहीं होता 
और (विश्ञेषे)) विशेषोकी अपेक्षा (समन्ततः) सब भोरसे (भिदेव) भेद ही (भवाति) होता है। 
छ०-२३ 


१७८ लघुतस््वस्फोट 


(ते) आपका (आत्मवस्तुभाव:) आत्मा नामक पदार्थ (अतिगाढ) अत्यन्त गाढ़ रूपसे (इदं दयस्र) 
इन भेद और अभेद दोनोंका (अवलम्ब्य) आलम्बन लेकर (समक्षतया) प्रत्यक्ष रूपसे (स्फुरति) 
प्रकट हो रहा है-अनुभवमें भा रहा है । 

भावाथं--यहाँ अभेद ओर भेद इन दो विरोधी धर्मोंका एकत्र समन्वय करते हुए भगवान्‌का 
स्तवन किया जा रहा है। पदार्थ समान्य-विद्योषात्मक अथवा द्रव्य-पर्यायात्मक है। सामान्यकी 
अपेक्षा पदार्थमें अभेद रहता है ओर विशेषपर्यायकी अपेक्षा मेद रहता है। हे भगवन्‌ ! आपका 
आत्मद्रव्य भो सामान्यविशेषात्मक अथवा ब्रव्यपर्यायात्मक होनेसे अभेद और भेदरूप॑ है । इन 
दोनों विरोधी धर्मोका अवलम्बन लेकर आपका आत्मा अन्यन्त सुशोभित हो रहा है ॥१३॥ 


इृदमुदय (द)मनन्तशक्तिचक्र. सम्ुदयरूपतया  विगाहमान; | 
अनुभवसि सदाः्प्यनेकमे्क तदुभयसिद्धमिमं विभो स्वभावम्‌ ॥१४॥ 


अन्वया्थ--(विभो) हे स्वामित्‌ | (समुदयरूपतया)[समुदायरूपसे (उदयत्त) प्रकट होनेवाले 
(इृदं) इस (अनन्तशक्तिचक्र) अनन्तशक्ति समूहको (विगाहमान:) अवगाहन करते हुए आप (सदापि) 
निरन्तर ही (अनेक॑ एकं) अनेक, एक और (तदुभयसिद्धं) उन दोनोंसे सिद्ध (इम) इस (स्वभाव) 
स्वभावका सदा (अनुभवससि) अनुभव करते हैं। 

भावाथं--यहाँ एकानेकके भज्ूसे भगवाव्‌का स्तवन्त किया जा रहा है। है भगवन्‌ ! आप 
उदयमे आने वाली अनन्त शक्तियोंके समूहमे अवग।हन करते हुए पदार्थों एक, अनेक अथवा 
दोनों रूप ग्रहण करते है। सामान्यकी अपेक्षा वस्तु एक परल्तु पर्यायकी अपेक्षा अनेक है। क्रम 
विवक्षामे दोनों पृथक्‌-पृथक्‌ हैं और युगपद््‌ दोनोकी क्रमिक विवक्षामे एकानेकरूप है ॥१४॥ 


निरवधिघटमानभावधारापरिणमिताक्रमवत्यंनन्तशकतेः | 
अनुभवनमिद्ात्मनः स्फू्ट ते वरद यतो5स्ति तदप्यनन्तमेतत्‌ ॥॥१५॥ 


अन्वपा्थं--(वरद) है उत्कृष्ट मोक्षपदके दायक ! (यतः) जिस कारण (इह) इस जगत में 
(ते) आपको (निरवधिघटमानभावधा रापरिणमिताक्रमवरत्यंनन्तशक्ते)) अवधिरहितरूपसे-अनादि 
कालसे विद्यमान भावोकी सन्ततिसे परिणमित होनेवाली अक्रमवर्ती--युगपत्‌ अनन्त शक्तियाँ 
जिसमे विद्यमान है ऐसे (आत्मनः) आत्मतत्त्वका (अनुभवन) अनुभव (स्फुर्ट) स्पष्ट रूपसे हो रहा 
है (तत्‌) उस कारणसे (एततू अनुभवनमपि) यह अनुभव भी (अनन्तम्र अस्ति) अनन्त है। 

भावाथथ--अनादिकालसे इस आत्मामें जो नाना प्रकारके भावोकी सनन्‍्तति उत्पन्न होती 
आ रही है उससे आत्माकी अनन्तशक्तियोका बोध होता है और वे अनन्तशक्तियाँ भी क्रमवर्ती 
न होकर अक्रमवर्ती है--एक साथ आत्मामे विद्यमान है। यतरच ऐसी आत्माका अनुभवन आपको 
स्पष्ट रूपसे हो रहा है अत. आपका वह अनुभवन--ज्ञान भो अनन्त है। तात्पये यह है कि अनन्त- 
शक्तियोको साक्षात्‌ जानने वाला आपका ज्ञान भी अनन्त ही है ॥१५॥। 


प्रतिसमयलसदि भूति मावेः स्वपरनिमित्तवशादनन्तभावे: । 
तव परिणमतः स्व॒भावशकत्या स्फूरति समक्षमिहात्मवेसवं तत्‌ ॥१६॥ 


चतुविध्यतिस्तव १७९ 


अन्ययाय्थ--(स्वपरनिभित्तवज्ञात्‌) स्वपर निमिसके वश (स्वभावशक्त्या) स्वभाव शक्तिसे 
(प्रतिसमयलसद्विभूतिभावे:) जिनकी विभूतिका भाव प्रतिसमय उल्लसित हो रहा है ऐसे (अनन्त- 
भावे:) अनन्तभावों रूप (परिणमतः) परिणमन करने वाले (तव) आपेका (तत्त) वह अद्वितीय 
89223 आत्मसम्बन्धी वेभव (इह) इस जगतमें (समक्ष) प्रत्यक्षरूपसे (स्फुरति) प्रकट हो 
रहा है। 
भावाथं--पदार्थका परिणमन करनेका स्वभाव है और वह परिणमन स्वपरनिमित्तोके द्वारा 
होता है । स्वनिमित्तसे अन्तरड्भ कारण और परनिमित्तसे बहिरञ्ध कारण अपेक्षित है। वहू सभी 
द्रव्पोके परिणमनमे सहायक होता है। इस साधारण परनिमित्तके अतिरिक्त जीवद्रव्य और पुदुगल- 
द्रव्य परस्पर भी एक दूसरेके निमित्त होते हैं अर्थात्‌ जीवके निर्भित्तसे पुद्गलद्रव्यमे कमंरूप परिणमन 
होता है और कर्मरूप पुद्गलद्रब्यके निमित्तसे जीवद्रव्यमे रागादिरूप परिणमन होता है। परिणमन 
करनेकी शक्ति सब द्रब्योकी अपनी-अपनी निज की है निमित्तकारण मात्र सहायक होता है। 
है भगवन्‌ | आपकी आत्मामे प्रतिसमय जो अनन्त-भाव उल्लसित हो रहे है वे स्व-पर का रणोसे 
उल्लसित हो रहे है । वस्तुका स्वभाव हो ऐसा है। यद्यपि निमित्तका परिणमन निमित्तमे हो रहा 
है ओर वस्तुरूप उपादानका परिणमन वस्तुमे हो रहा है तथापि निमित्तके साथ अन्वयव्यतिरेक 
होनेसे वस्तुका परिणमन निमित्तसापेक्ष होता है निमित्तनिरपेक्ष नहीं ॥ आपका यह आत्म- 
बेभव प्रत्यक्ष ही अनुभवका विषय हो रहा है ॥१६॥ 


इममचलमनाथनन्तमेक॑ समगुणपर्ययपूर्णमन्वयं स्वम । 
स्वयमनुसरतश्चिदेकधातुस्तव॒पिबतीव परान्वयानशेषान |।१७॥। 
अन्वयाथं--(अचलं) चलाचलसे रहित (अनाद्यतन्त) अनादि अनन्त (समगुणपर्यंयपूर्ण) 
समस्त गुण और पर्यायोसे पूर्ण (एक) एक (इमं) इस (स्व) स्वकीय (अन्बय) आत्मद्रव्यका (स्वयं) 


(अनुसरत.) अनुसरण करने वाले (तव) आपकी (चिदेकधातु.) चेतन्यरूप अद्वितीयधातु केवलज्ञान 
(अश्येषान्‌ परान्वयान्‌) समस्त परद्वव्योंको (पबतीव) मानो पी रहा है--जान रहा है | 


भावार्थ--समस्त कालोंमे विद्यमान रहनेसे द्रव्यको अन्वय और क्रमवर्ती होनेसे पर्यायको 
व्यतिरेक कहते हे । आपका जो स्वद्रव्य है वह अचल है--चलाचलसे रहित अविनाशी है, अनादि 
और अनन्त है, समस्त गुणों और पर्यायोंसे पूर्ण है तथा एक है--स्वतन्त्र द्रव्य है। इस आत्मद्रव्यका 
निरन्तर आश्रय लेनेसे ही आपकी यह अरहन्त पर्याय प्रकट हुई है। इस अरहन्त पर्यायकी विशेषता 
यह है कि इसमे प्रकट होने वाली चेतस्यधातु--केवलज्ञान, स्वद्रव्ययों तो जानता ही है--साथमे 
अन्य समस्त द्वव्योंको भी मानों पी रहा है अर्थात्‌ ज्ञेय बनाकर उन्हे अपने आपमे निगीण कर 
रहा है ॥१७॥ 


अतिनिशितमनंश्षमूलसत्ताप्रभृतिनिरन्तरमातदन्त्य मेदात्‌ । 
प्रतिपषद्मतिदारयत्‌ समग्र॑ं जगदिदमेतदुदेति ते विदस्त्रम ॥१८॥ 


अन्ययार्थ--जो (अतिनिश्चितं) अत्यन्त तीक्ष्ण है तथा (अनंशमूलसत्ता प्रभुतिनिरन्तरं) 
अखण्ड मूलसत्ता आदिसे परिपूर्ण (इदं समग्रं जगत) इस समस्त संसारको (आतदन्त्यभेदात्‌) उसके 


१८० लघुतत्त्वस्फोट 


अन्तिमभेद पय॑न्‍्त (प्रतिपदं) पद-पद पर (अतिदारयत्‌) अत्यन्त विदोणं करता हँ--खण्ड-खण्ड कर 
जानता हूँ ऐसा (ते) आपका (एतत्‌) यह (विदस्त्रस्) ज्ञानरूपी भस्त्र (उदेति) उदित हुआ है। 

भावा्थे--हे भगवन्‌ | आपका ज्ञानरूपी शस्त्र इतना तीक्ष्ण हे कि वह इस अखण्ड संसार- 
को उसके अन्तिमभेद तक खण्ड खण्ड कर देता है। तात्पय॑ यह हैं कि आपका ज्ञान अत्यन्त 
सुक्ष्मग्राही है ॥१८॥ 


विघटितघटितानि तुल्यकालं तव विदतः सकलाथमण्डलानि । 
अवयवसमुदायबोधलक्ष्मीरखिलतमा सममेव निर्विभाति ॥१९॥ 


अन्वयायं--(विधटितघटितानि) खण्ड-खण्ड अवस्थाको प्राप्त तथा संयुक्त दशासे मुक्त 
(सकलाथंमण्डलानि) समस्त पदार्थोेके समूहको (तुल्यकाल) एक साथ (विदित:) जानने वाले (तव) 
आपकी (अखिलतमा) संपूर्ण (अवयवसमुदायबोधलक्ष्मी) अवयव और समुदायकों जानने वाली 
ज्ञानलक्ष्मी (समभेव) एक ही साथ (निरविभाति) अत्यन्त सुशोभित हो रही हं। 

भावाथं--ससारके समस्त पदार्थ अपने अपने प्रदेशोकी अपेक्षा विघटित है--विखरे हुए 
है और अवयवबीकी अपेक्षा घटित है--मिले हुए है । उन समस्त पदार्थोको आप एक साथ जानते हैं 
अर्थात्‌ पदार्थोके अखण्डरूपको तो जानते ही है उनके एक एक प्रदेशको भी जानते है इस प्रकार 
आपकी ज्ञानलक्ष्मी अवयव और समुदाय दोनोको एक साथ जानने वाली हे ॥१९॥ 


नल अली टी क>>स+ 


प्रकटयति तवेव बोधधाम प्रसमभिहान्तरमंतयोः सुद्रम ॥|२०॥ 


अन्वया्थ--(निजशुद्धबोधधाम्ना) अपने शुद्धज्ञाकके तेजसे (इृदं)इस (जडमजड) चेतन 
अचेतन जगत्‌को (चिदरेकभावं नयत.) एक चेतन्यभावको प्राप्त कराने बाले (तवंब) आपका ही 
(बोधधाम) ज्ञानरूपी तेज (इह) इस ससारमे (प्रसभं) बलपूर्वक (एतयो:) इन चेतन अचेतनके 
(सुदूर) बहुत भारी (अन्तर) अन्तर को (प्रकटयति) प्रकट करता है। 

भावाथं--ससारके समस्त पदार्थ, चेतन और अचेतनके भेदसे दो भागोमे विभकक्‍त है। 
अपने शुद्धज्ञानके द्वारा जब आप उन्हे जानते है तब अन्तज्ञेय. बन कर वे आपके ज्ञानमे आते है। 
इस अन्‍्त्ज्ञेय की अपेक्षा यर्याप सब पदार्थ एक चैतन्यभाव को प्राप्त हो रहे है तथापि आपका 
ज्ञान उन दोनोंके महान्‌ अन्तर को प्रकट करता है। वह बतलाता है कि बहिलज्नेंय की अपेक्षा 
पदार्थ चेतत और अचेतनके भेदसे दो प्रकारके है परन्तु अन्तर्ज्ेय की अपेक्षा सब चेतन ही है। 
जिस प्रकार दर्पणमें पड़ा हुआ मयूरादिका प्रतिबिम्ब परमार्थसे दर्पण का ही परिणमन है उसी 
प्रकार आपके ज्ञानममे आया हुआ चेतन अचेतन ज्ञेयोका समूह परमार्थसे ज्ञानका ही परिणमन 
है। यतश्च ज्ञान चेतनरूप है अतः उसमे आये हुए अन्तज्ञेय भी चेतनरूप है । वस्तु स्वरूपकी अपेक्षा 
चेतन ओर अचेतन दोतो द्रव्य पृथक्‌ू-पृथक्‌ हैं अतः इनमे महान्‌ अन्तर है। हे प्रभो ! इसे आपका 
ज्ञान ही प्रकट कर रहा है ॥२०॥ 


तव सहृजविभामरेण विश्वं वरद विभात्यविभामयं स्वभावात्‌ । 
स्नपितमपि महोमिरुष्णरश्मेस्तव विरहे श्रव्नं न कि्चिदेव ॥२१॥ 


चलुविशतिस्तव १८१ 


अस्वयाथे-- (वरद) हे वरदायक | (स्वभावात्‌) स्वभावसे (अविभामयं) अप्रकाशमथ (विदववं) 
जगत्‌ (तव) आपके (सहजविभावरेण) स्वाभाविक ज्ञानके समूहसे (विभाति) प्रकाशित हो रहा है 
सो ठीक ही है क्योंकि (उच्णरबमे:) सुर्यके (महोभिः) तेजसे (स्नपितमपि) नह॒छाये जाने पर भी-- 
प्रकाशित होनेपर भी (भुवनं) जगत (तव विरहे) आपके अभावमे (न किड्न्चिदेव स्‍्तपित) कुछ 
भी प्रकाशित नही होता है । 

भावा्थ--यहाँ भगवानके स्वाभाविक ज्ञानप्रकाश का वर्णन करते हुए कहा गया है कि 
है मनोवाह्छितफलको देनेवाले जिनेन्द्र | यह्‌ अप्रकाशमय विश्व आपकी स्वाभाविक विभा--ज्ञान- 
ज्योतिसे ही विभासित हो रहा है। इसमे दृष्टान्त दिया है कि यह जगत्‌ सुूर्यके तेजसे प्रकाशित 
होनेपर भी अप्रकाशितके ही समान है। भावार्थ यह है कि आपका तेज सूर्यके तेजसे विलक्षण 
है ॥२१॥ 


स्पृशद॒पि परमोद्ूगमेन विश्व बरद परस्य न तेईस्ति बोधधाम | 


धवलयदपि सौधमिद्धधारं धवलग्रृहस्य सुधाम्बु न स्वमावः ॥२२॥ 

अन्चधार्थ --(च रद) हे इच्छितपदार्थके देनेवाले जिनेन्द्र | (तै) आपका (बोधधाम) ज्ञानरूपी 
तेज (परमोद्गमेन) अपनी उत्कष्ट सामथ्यंसे (विश्व) समस्त विश्वका (स्पृशदपि) स्पर्श करता हुआ 
भी--उसे जानता हुआ भी (परस्य) अन्यका--विश्वका (न अस्ति) नही है जैसे (इद्धधारं) उज्ज्वल 
धारासे युक्त (सुधाम्बु) चूना का पानो (सोधं) भवनकों (धवलूयदपि) धवल करता हुआ भी 
(धवलगृहस्य) धवल महल--श्वेतभवन का (स्वभाव: न) स्वभाव नही होता ।" 

भावाथ॑--जिस प्रकार कलई मकान को सफेद करती हुई भो मकानसे भिन्‍न रहती है, 
मकानका स्वभाव नही बन जाती उसी प्रकार आपका ज्ञान अपनी उत्कृष्ट सामथ्यंसे यद्यपि पर 
पदार्थों को जानता है तथापि उनसे भिन्‍त रहता है परपदा्थरूप नही होता । यहाँ ज्ञान ओर 
शेयके पुथक्तवभावका वर्णन किया गया है ॥२२॥ 


परिणतसकलात्मशक्तिसारः स्वस्सभमरेण जगत्वयस्य सिक्‍तः । 


तब जिन जरठोपयोगकन्दः श्रयति बहूनि सम॑ रसान्तराणि ॥२३॥ 
अन्वयाथं--(जिन) हे जिनेन्द्र ' (परिणतसकलात्मशक्तिसार:) जिसकी अपनी समस्त 
शक्तियोंका सार परिणत हुआ है--पूर्णताको प्राप्त हुआ है तथा जो (स्व॒रसभरेण) आत्मरसके 
समूहसे (सिक्‍त:) सीचा गया है--आत्मस्वभावसे परिपूर्ण है ऐसा (तब) आपका (जरठोपयोगकन्द.) 
उपयोगरूपी पुराना कन्द (जगत्त्रयस्य) तीनो जगत॒के (बहुनि) बहुसरूयक (रसान्तराणि) अन्य रसों 
को (सम) एकसाथ (श्रयति) ग्रहण करता है । 
भआावाथं--जिस प्रकार भूमिमे पडा हुआ पुराना जमीकन्द, पानीसे सीचा जानेपर समीप- 
वर्ती मिट्टी पानी आदि अन्य पदार्थोको अपना बनाकर अद्भुरित हो उठता है उसी प्रकार आपका 
पुरातन--पूव॑वर्ती--ज्ञानोपयोग भी अपनी ज्ञातृत्वशक्तिके कारण तीनो लोकोंके अन्यपदार्थों को 
१ शुद्धदरव्यस्वरसभवनात्कि स्वभावस्य शेषमन्यद्रव्य भवति यदि वा तस्य कि स्थात्स्वभाव. । 
ज्योत्स्नारूप स्तपयति भुव॑ नैव तस्थास्ति भूमिरज्ञान ज्ञेय कलयति सदा ज्ञेयमस्यथास्ति नैच ॥२१६॥। 
-“समयसार कलश २१६ 


१८२ लघुतस्वस्फोट 


एक साथ ग्रहण करता है अर्थात्‌ उन्हें अपने आपमे प्रतिबिम्बित कर अन्तर्शेयकी अपेक्षा श्ञानहूप 
परिणमा लेता है ।।२३॥ 
त्रिसमयजगदेकदीपकोडपि. स्फ्टमहिसा.. परमागमप्रकाशः । 
अयमिद्द तब संविदेककोणो(णे)कलयति कीटमणेः किलाह्ठि लीलाम्‌ ॥|२४॥ 

अन्वया्थं--- (स्फुटमहिमा) जिसकी महिमा अत्यन्त स्पष्टरूपसे प्रकट है ऐसा (अयं) यह 
(परमागमप्रकाश:) परमागमरूप प्रकाश (इह) इस जगतमसे (जिसमयजगदेकदीपको5पि सन्‌”) 
तोनकाल और तीनलोकके पदार्थोंको प्रकट करनेके लिये अद्वितीय दीपक होता हुआ भी (तब) 
आपके (संविदेककोणे) केवलज्ञानके एक कोनेमे (भक्ति) दिनमें (कीटमणे:) जुगनूकी (लीलां) 
लीलाको (कलूयति) प्राप्त हो रहा है । 

भावषा्थ-- जिस प्रकार दिनके समय जुगनू निष्प्रभ रहता है उसी प्रकार आपके लोकालो- 
कावभासी केवलज्ञानके सामने श्रुतज्ञानका प्रकाश निष्प्रभ है। यद्यपि श्रुतज्ञातका विषय भी बहुत्त 
है तथापि वह परोक्ष और सान्‍्त होनेके कारण प्रत्यक्ष और अनन्त केवलज्ञानके सामने गौरबहीन 
ही रहता है ॥२४॥ 

निजगरिमनिरन्तरावपीडप्रसभविकाशवि सं (शं)कटां.. क्रमेण । 

अविकलविलसत्कलोघशाली वरद विज्ञाशु ममेकवित्‌ स्फुलिह्माम ।२०॥ 

अम्वयाधे--(वरद) हे वरदायक भगवन्‌ ! (अविकलविलसत्कलौघशाली) पूर्णरूपसे विल- 
सित होने वाली कलाओंके समूहसे सुशोभित (एकवित्‌) अद्वितीय केवलज्ञान (आश) शीक्र हो 
(मम) मेरी उस (स्फुलिज्भाम) श्रुतज्ञानरूप चिनगारीमे (क्रमेण) क्रमसे (विश) प्रवेश करे जो कि 
(निजगरिमनिरन्तरावपीडप्रसभविकाशविशकटा) निज गोरवके निरन्तर अवपीडन--दबावसे हुठ- 
पूर्वक होने वाले विकाशसे विशाल है । 

भाषाथं--यहाँ स्तुतिकर्त्ता आचार्य जिनेन्द्रसे प्राथंना करते हैं कि हे वरदायक भगवन्‌ ! 
आपका केवलज्ञान परिपूर्ण कलाओंके समूहसे सुशोभित है और मेरा श्रुतज्ञान उसके समक्ष एक 
चिनगारी (आगके तिलगा) के समान है। फिर भी मेरा श्रृतज्ञान आत्मज्ञानके गौरवसे मिरन्तर 
विकाशके सम्मुख हो रहा है । में चाहता हूँ कि केवलज्ञान शीघ्र ही मेरे श्रुतज्ञानरूपी चिनगारी 
में प्रवेश करे अर्थात्‌ मेरा श्रुतज्ञान केवलज्ञानरूप पर्यायसे युक्त हो जावे। यह उचित भी है 
क्‍योंकि श्रेणीमें आरूढ हुआ क्षपक जैसे-जेसे मोहजन्य कालिमाको दूर करता जाता है वेसे-वेसे हो 
उसका श्रुतज्ञान सराग दशासे वीतराग दशाको प्राप्त होता जाता है। यहाँ तक कि बारहवें गुण 
स्थानमे उसका श्रुतज्ञान पूर्णरूपसे बीतराग हो जाता है और अन्‍न्तमुंहुतंके भीतर नियमसे केवल- 
ज्ञानके रूपमे परिवर्तित हो जाता है ॥२५॥ 


१. वें: शालच्‌ शकटचौ इति सूत्रेण वे' छद्घुटच्‌ प्रत्यय' । विशाला विशद्धूटा इति पर्यायवाचिनौ शब्दों । 


है 
( १७ ) 
प्रदर्षिणी छ्न्दः 


वस्तूनां विधिनियमोमयस्वभावादेकांशे परिणतशक्‍तयः स्खलन्तः | 
तस्वार्थ वरद वदन्त्यलुग्रहासे स्याद्ादम्समसमर्थनेन. शब्दाः ॥१॥ 


अन्ययार्थ--(वरद) हे वरदायक् ! (परिणतशक्तय:) अभिधाशक्तिसे सम्पन्न (शब्दा:) 
दब्द (वस्तृनां) जीवाजीवादिपदार्थोके (विधिनियमोभयस्वभावात्‌) विधि और निषेघ--दोनो 
स्वभावरूप होनेसे (एकाशे) विधि या निषंधरूप एक अश्ममे (स्खलन्त ) स्खलित होते हुए (ते) 
आपके (अनुग्रहात्‌) अनुग्रहसे (स्याद्वादप्रसभसमथंनेन) स्याद्वादके प्रबल समर्थंतके द्वारा (तत्त्वार्थ) 
वस्तुस्वरूपको (बदन्ति) कहते है । 
भावाथं--संसा रके प्रत्येक पदार्थ विधि ओर निषेध-दोनो स्वभावोसे युक्त है अर्थात्‌ स्वकीय 
चतुष्टयकी अपेक्षा अस्ति आदि विधिरूप है और परचतुष्टयकी अपेक्षा निषेध आदि नास्तिरूप 
हैं। इधर वस्तुका स्वभाव ऐसा है उधर उसका कथन करनेवाले शब्द अभिधाशक्तिके कारण 
नियन्त्रित होनेसे दो विरोधी धर्मोमे से एककों कह-कर क्षीणशक्ति हो जाते है--दूसरे धमंको कहने- 
की उनमे सामथथ्यं नही रहती । एक अशके कहनेसे वस्तुका पूर्णस्वरूप कथनमे नहीं आ पाता। 
इस स्थितिमे हे भगवन्‌ | आपके अनुग्नहसे स्याह्गादका--कथंचितृवादका आविर्भाव हुआ। उसके 
प्रबल समर्थनसे शब्द दोनो स्वभावोसे युक्त तत्त्वार्थका प्रतिपादन करनेमे समर्थ होते है । स्याह्माद- 
का समर्थन प्राप्त कर ही शब्द, यह कहनेमे समर्थ होते हैं कि अमुक अपेक्षासे पदार्थ अस्तिरूप है 
और अमुक अपेक्षासे नास्तिरूप है ।।१॥ 
आत्मेति ध्वनिरनिवारितात्मवाच्यः शुद्धात्मप्रकतिविधानतत्परः सन्‌। 
प्रत्यक्षस्फुरदिदमेबमुच्चनीच॑ नीत्वास्त॑ त्रिश्ववनमात्मनास्तमेति ॥२॥ 
अन्वयाथं--(अनिवा रितात्मवाच्य.) निर्वाध आत्मा ही जिसका वाच्य है ऐसा (आत्मेति 
ध्वनि:) आत्मा यह शब्द (शुद्धात्मप्रकृतिविधानतत्पर सन) शुद्ध आत्मस्वभावकों प्रकट करनेमे 
तत्पर होता हुआ (प्रत्यक्षस्फुरत) प्रत्यक्षरूपसे स्फुरित होनेबाले (एवम) इसी प्रकारके (उच्छनीच॑) 
ऊँचे-नीचे (इदं त्रिभुवनं) इस त्रिलोककों (अस्तं नीत्वा) अस्तको प्राप्त कराकर (आत्मना) अपने 
आपके द्वारा (अस्तम्‌ एति) अस्तको प्राप्त होता है ॥२॥ 
तस्यास्तगमनमनिच्छता त्वयेव  स्यात्काराश्रयणगुणाद्विधानशक्तिम्‌ । 
सापेक्षां श्रविदधता निषेधशक्तिदेसासो स्वरसमरेण वल्गतोद ॥३॥ 


१८४ लघुतस्वस्फोट 


अन्वया्थं-- जो (तस्य) उस आत्माके (अस्तंगमनं) अस्तभाव--निषेधपक्षकी (अनिच्छता) 
इच्छा नही करते है तथा (स्यात्काराश्रयणगुणात्‌) स्याद्गादके आश्रयसे समुत्पन्न गुणसे (सापेक्षा) 
अपेक्षा सहित (विधानशरक्ति) विधि शक्तिको (प्रविदधता) करते हैं ऐसे (त्वयेव) आपके द्वारा ही 
(असौ) यह (निषेघशक्ति:) निषेधशक्ति (दत्ता) दी गई है और वह निषेधशक्ति (इह) जगत्‌मे 
(स्वरसभरेण) स्वकीय महिमासे (वल्गति) क्रियाशील है। ' 
भावाथं--हे भगवन्‌ | आपको आत्माका नास्तित्व इष्ट नही है अत' आपने स्थाह्रादका 
आश्रय लेकर कहा है कि आत्मा अस्ति और नास्ति-उभयरूप है । स्वचतुष्टयकी अपेक्षा अस्तिरूप 
है और परचतुष्टयको अपेक्षा नास्तिरूप है। जिस प्रकार अस्तिपक्षको सूचित करनेवालो विधि- 
शक्ति स्वरससमूह--स्वकीय महिमासे क्रियाशील है उसी प्रकार भास्तिपक्षकों सूचित करनेवाली 
निषषधशक्ति भी स्वरससमूहसे क्रियाशील है ॥३॥ 
तथोगाद्‌ू विधिमधुराक्षरं ब्रुवाणा अप्येते कडुककंठोरमारटन्ति । 
स्वस्यास्तंगमनभयान्निषेषमच्चे: स्वाकृतादवचनमेव  घोषयन्तः ॥४॥। 
अन्वयाथं--(तद्योगात्‌) उस निषेध शक्तिके योगसे (एते) ये शब्द (विधिमघुराक्षरं) विधि- 
पक्षकरे मिष्ट अक्षरोको (ब्रुवाणा अधि) कहते हुए भी (स्वस्य) अपने आपके (अरतगमनभयात्‌) नष्ट 
होनेके भयसे (अवचनमेव) चुपचाप ही (स्वाकृतात्‌) अपनी चेष्टामात्रसे (निषेध) निषेधपक्षकी 
कप उच्च (घोषयन्त.) घोषणा करते हुए (कटुककठोर आरटन्ति) कटुक और कठोर घोषणा 
करते हैं । 
भावार्थ--यद्यपि विधिपक्ष मधुर है और निषेधपक्ष कटुक और कठोर है फिर भी शब्द 
अपनी दोनो प्रकारकी शक्तियोके योगसे दोनो पक्षोका कथन करते है क्योकि इसके बिना उसका 
अस्तित्व सुरक्षित नही रह सकता है ॥४॥ 
त्रेलोक्यं विधिमयतां नयन्न चासौ शब्दो5पि स्वयमिद्द गाहतेडर्थरूपम । 
सत्येव॑ निरवधिवाच्यवाचकानां भिन्‍नत्व विलयमुपेति दृष्टमेतत्‌ |।५।॥। 
अन्वयार्थ--(त्रेलोक्यं) तोनों लोकोको (विधिमयता) विधिरूपताको (नयन्‌) प्राप्त कराने- 
वाला (असो) यह (शब्दोर्धप) शब्द भी (इह) इस जगत्‌मे (स्वयं) अपने आप (अर्थरूप) अ्थेरूपता- 
को (न च गाहते) प्राप्त नही होता क्योकि (एवं सति) ऐसा होनेपर (निरवधिवाच्यवाचकाना) 
असख्य शब्द और अर्थोंकी (दृष्ट) देखी हुई (एतत्‌) यह (भिन्‍्नत्वं) भिन्‍नता (विलय) विनाशको 
(उरपेति) प्राप्त होती है । 
भाषायं--यद्यपि शब्द तीनो लोकोको विधिरूपताको प्राप्त कराते है--उनके अस्तिपक्षको 
सूचित करते है तो भी थे स्वय अर्थरूप नही होते अर्थात्‌ शब्द, शब्द ही रहते है और अथ, अर्थ 
ही रहते है । इसके विपरीत यदि दब्द अर्थरूप होने लगें तो असंख्य शब्द और अर्थोमि जो भिन्‍्न- 
रूपता दिखाई देती है बह नष्ट हो जावेगी, दोनोंमे एकरूपता हो जावेगी ॥५॥ ह॒ 
शब्दानां स्वयमपि कल्पितेश्थभाव्रे भाव्येत भ्रम इति वाच्यवाचकत्वस । 
किन्त्वस्मिन्‌ नियमसृते न जातु सिद्धयेद्‌ दृष्टोड्यं घटपट (घट) शब्दयोबिंभेदः ॥६॥ 


चतुविशतिस्तव श्८५ 


अस्वयार्थ--(शब्दानां) घट आदि शब्दोकी (स्वयमपि) स्वयं भी (अर्थ॑भावे कल्पिते 'सति”) 
अर्थरूपता माननेपर (वाच्यवाचकत्वम्‌) उनमें जो वाच्यवाचकपना है वह (भ्रम इति भाव्येत) 
अ्रम है ऐसा समझा जावेगा (किन्तु) परन्तु (अस्मिनू) इस अ्रममें (नियम ऋते) नियमके बिना 
(दृष्ट') देखा गया (अय) यह (घटघटशब्दयो:) घट पदार्थ और घट छान्दका (विमेद.) भिन्‍नपना 
(जातु) कभी (न सिद्धयेत्‌) सिद्धिके लिये नही हो सकता । 
भावा्थ--यदि ऐस। माना जावे कि जो शब्द हैं वे स्वयं ही अर्थरूप हो जाते हैं तो ऐसा 
माननेपर शब्द और अर्थमे जो वाचक और वाच्यका भेद है वह 'भ्रमरूप हो जावेगा अर्थात्‌ असत्य- 
बत्‌ हो जावेगा और उसके असत्यवत्‌ होनेपर घटपदार्थ और घट शब्दमे देखा गया भेद असत्य 
हो जावगा ॥६॥। 


अप्येतत्‌ सदिति बचोध्ञ्॒ विश्वचुम्बि सत्सवे नहि सकलात्मना विधत्ते। 
अर्थानां स्वयमसतां परस्वरूपात्‌ तत्कुर्यान्नियतमसद्बचोः्प्यपेक्षाम्‌ ।७॥ 


अन्वधार्थ--(अनञ्र) इस जगतमे (सदिति वच ) सत्‌' यह शब्द (विश्वचुम्बि अपि सत्‌) 
समस्त पदार्थोक्रा ग्राही होता हुआ भी (हि) निश्वयसे (सकलात्मना) सम्पूर्णरूपसे (स्व) सबको 
(सत्‌ न विधत्ते) सत्‌ नही करता है क्योकि (तत्‌) वह सत्‌ शब्द (असत्‌ वचो5पि) असत्‌ अर्थंको भी 
कहता हुआ (परस्वरूपात्‌) पर स्वरूपसे (स्वयम्‌ असताम) स्वयं न रहनेवाले (अर्थानास्) पदार्थोंकी 
(नियतम्‌) नियमसे (अपेक्षा कुर्यात्‌) अपेक्षा करता है। 
भावायं--यद्यपि 'सत्‌' शब्दके कहनेसे संसारके समस्त पदार्थोंका ग्रहण होता है तथापि 
वह सवंरूपसे सबको सत्‌ नही कह सकता क्योकि समस्त पदार्थ स्व-स्वरूपकी अपेक्षा ही सत्‌ रूप 
होनेपर भी परस्वरूपकी अपेक्षा असत्‌ रूप भी है--तात्पयं यह है कि सत्‌ और असत्‌ ये दोनो पक्ष 
परस्पर सापेक्ष है। जहाँ किसी पदार्थंको स्वस्वरूपको अपेक्षा सत्‌ कहा जाता है वहाँ उसी पदा्थंको 
परस्वरूपकी अपेक्षा असत्‌ भी कहा जाता है और जहाँ किसी पदार्थों परस्वरूपकी अपेक्षा असत्‌ 
कहा जाता है वहाँ उसी पदार्थंकों स्वस्वरूपकी अपेक्षा सत्‌ भी कहा जाता है ॥७॥ 


अस्तीति स्फुरति समन्ततों विकल्पे स्पष्टासो स्वयमलुभूतिरुल्‍्लसन्ती । 
चित्तत्व॑ विहितमिदं निजात्मनोच्चे: प्रव्यक्तं वदति परात्मना निषिद्धम्‌ ॥८॥ 


अस्वयार्थ--(समन्तत.) सब ओरसे (अस्तीति) 'अस्ति” इस प्रकारका (विकल्प स्फुरति) 
विकल्प स्फुरित होनेपर (स्वयं) अपने आप (उल्लसन्तो) प्रकट होती हुई (असौ) यह (रपष्टा अनु- 
भूति:) स्पष्ट अनुभूति जहाँ (इद चित्तत्त्व) इस जीवतत्त्वको (निजात्मना) स्वस्वरूपसे (विहित) 
विधिपक्षसे युक्त (उच्चे:) उच्च स्वस्से (वदति) कहती है वहाँ उसे (परात्मना) परस्वरूपसे 
(प्रव्यक्त) स्पष्टरूपसे (निषिद्धं) नास्तिपक्षसे युक्त भी (बदति) कहती है । 

भावार्थ--यहाँ चेतनतत्त्व-जीवत्तत्वके अस्ति और नास्ति पक्षका उदाहरण देते हुए पदार्थों 
मे रहने वाले विधि और निषेध धमकी स्पष्ट किया गया है । जब जीवतत्तवको 'अस्ति' ऐसा कहा 
जाता है तब उसमे अस्तित्वका विकल्प सब ओरसे प्रकट होता है और अस्तित्वकी स्पष्ट अनु- 
भूत भी होती है परन्तु वह निजप्त्मा--स्वस्वरूपकी अपेक्षा होती है परन्तु जब उसी जीवतत्वको 
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परस्वरूपकी अपेक्षा नास्ति' ऐसा कहा जाता है तब उसमें नास्तित्वका विकल्प प्रस्फूरित होता 
है और नास्तित्वकी अनुभूति भी होने रूगती हे ॥८॥ 


नास्तीति स्फुरति समन्‍्ततो विकल्पे स्पष्टासो स्वयमनुभूतिरुल्लसन्ती । 
प्रव्यक्तं बदति परात्मना निषिद्धं चित्तत्वं विधिितमिदं निजात्मनोच्चेः ॥९॥ 


अन्वया्थ-- (समन्ततः) सब ओरसे (नास्तीति विकल्पे स्फुरति 'सति”) 'नास्ति' ऐसा 
विकल्प स्फुरित--प्रकट होने पर (स्वयं) अपने आप (उल्लसन्ती) प्रकट होती हुई (असौ) यह (स्पष्टा) 
स्पष्ट (अनुभूति.) अनुभूति (चित्तत्त्व) चतनतत्त्वको (परात्मना) परस्वरूपकी अपेक्षा (प्रव्यक्तं) 
व्यक्त रूपसे (निषिद्ध) निषेघरूप--नास्तिपक्षसे युक्त (वंदति) कहती हे और (निजात्मना) स्व- 
स्वरूपकी अपेक्षा (इदं) इस चेतनतत्त्वकों (उच्चे.) उच्चस्वरसे (विहित) विधिरूप--अस्तिपक्ष से 
युक्‍त (वदति) कहती है । 
भावाथं--इलोकका भाव पूवंइलोकके भावसे स्पष्ट हे, विशेषता यह है कि यहाँ नास्ति- 
पक्षकी मुख्यता और विधिपक्षकी गौणता हे ॥९॥॥ 
सत्यस्मित्‌ स्वपरविभेदभाजि विश्वे कि ब्रुयात्‌ विधिनिय माद्ययात्‌ स शब्द! । 
प्रत्रयाद्यदि विधिमेव नास्ति मेदः प्रन्नेते यदि नियम जगत प्रसृष्टम |।१०।॥॥ 
अन्वयार्थ--(अस्मिन्‌ विश्व॑ं स्वपरविभेदभाजि सति) जब कि यह विश्व--जगत्‌, स्व और 
परके भेदको प्राप्त है तब (स शब्द :) वह शब्द (विधिनियमाद्दयात्‌) विधि और निषेधके भद्देतसे-- 
विधि और निषेधमे-से किसी एक पक्षके द्वारा (कि बूयात्‌) क्या कह सकता है? अर्थात्‌ कुछ नही । 
(यदि) यदि वह (विधिमेव प्रब्नयात्‌) घिधिपक्ष--भेदको ही (प्रत्रूयात्‌) कहता है तो (भेद नास्ति) 
“भेद नही है', यह्‌ बात सामने आती है और यदि (नियम प्रबूते) निषेधपक्ष--अभेदकोी कहता है तो 
(जगत्‌ प्रमृष्ट) ससार साफ होता हें--ससारकी विविधता नष्ट होती हे, जो कि प्रत्यक्ष विरुद्ध हे । 
भावाथं--'ससार स्व और परके भेद को प्राप्त है! यह विधिपक्ष है ऑर “संसार स्वपरके 
भेदको प्राप्त नही है”, यह निषेधपक्ष है। इन दोनो पक्षोके रहते हुए शब्द किसी एक पक्षका 
निरूपण नही कर सकते क्योंकि एक पक्षका निरूपण करने पर सव्वंथा भेद या अभेदकी बात सामने 
आती है जो कि दृष्ट नही है ॥१०॥ 
एकान्तात्‌ सदिति वचो विसर्पि विश्व स्पृष्ट्वापि स्फुटमबगाइते निषेधम्‌ । 
सन्तोर्श्या न खलु परस्परानिषेधाद्‌ व्याव्ृत्ति सहजविजुम्मितां ब्रजेयुः ॥११॥ 
अन्वयार्थ--(सदिति वचः) 'सत्‌' इसप्रकार का वचन (एकान्तात्‌) एकान्तसे (विर्सापि 
विश्व) विस्तृत विश्वका (स्पृष्ट्वापि) स्पर्श करके भी (स्फुट) स्पष्टरूपमे (निषेध) निषेधपक्ष का 
(अवगाहते) अवगाहन करता है क्योकि (खलु) निश्चयसे (सन्त: अर्था:) सत्रूप पदार्थ (परस्परा- 
निषेधातू) परस्पर एक दूसरे का निषेध न करनेसे (सहजविजृम्भिता) स्वभाव सिद्ध (्यारवृरत्ति) 
पृथक्त्वको (न ब्रजेयु-) प्राप्त नही हो सकेंगे । 
भावषाथं--यद्यपि सत्‌ शब्द समस्त विश्वका वाचक है तथापि वह निषेध पक्षको भी प्रति- 
पादित करता है अर्थात्‌ सबका वाचक नही है क्योकि एकान्तसे म्रदि ऐसा मान लिया जावे कि 
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सत्‌ समस्त पदार्थों को विषय करता है तो एक पदार्थ की अन्य पदा्ंसे व्यावुत्ति--पृथक्ता नहीं हो 
सकेगी । तात्पयं यह है कि महासत्ता की अपेक्षा सत्‌ शब्द, समस्त विश्वकों ग्रहण करता है 
परन्तु अवान्तर सत्ताकी अपेक्षा समस्त विश्वको ग्रहण न कर घट, पट आदि विशिष्ट पदार्थोको 
ही ग्रहण करता है। ऐसा मानने पर घट पटादि पदार्थोका परस्पर पाथेक्‍्य सिद्ध हो जाता है 
उसमे कोई बाधा नहीं आतो ।॥॥११॥ 

एकान्तादसदिति गीज॑गत्समग्रं स्पृष्ट्वापि श्रयति विधि पुरः स्फुरन्तम्‌ । 

अन्यो5न्यं स्वयमसदण्यनन्तमेतत्‌ प्रोत्थातुं न ह्विं सदते विधेरभावात्‌ ॥१२॥ 

अन्वयार्थ--(एकान्तात्‌) एकान्तरूपसे (असदिति गीः) “असत्‌' यह शब्द (समग्न॑ जगत्‌) 
समस्त संसारका (स्पुष्ट्वापि) स्पर्श करके भी (पुरःस्फुरन्तं) सामने स्फुरित होनेवाली विधि-- 
सतृपक्षका (श्र्मात) आश्रय लेता है क्योकि (एतत्‌ अनन्तं) यह अनन्त जगत्‌ (अन्योज्न्यं) परस्पर 
(स्वयं) स्वयं (असद॒पि) असत्‌ होता हुआ भो (विधेरभावात्‌) विधि-सत्पक्षके बिना (प्रोत्थातुं) 
उठनेके लिये (न हि सहते) समर्थ नही है । 

भावाथ--जगत्‌ एकान्तसे असत्‌ सिद्ध नही हो सकता क्योंकि सत्‌ पदार्थ ही द्रव्यादि 
चतुष्टयमे भेद होनेसे असत हुआ करता है। जो पदा्थे अभावरूप होता है वह भी किसी क्षेत्र 
आदिकी अपेक्षा भावरूप होता है जैसे "पुष्प अभाव आकाशमे कहा जाता है उसका वृक्षपर 
सद्भाव पाया जाता है अर्थात्‌ आकाशरूप क्षेत्रकी अपेक्षा पुष्प असत्‌ है परन्तु वृक्षरूप क्षेत्रकी 
अपेक्षा सत्रूप है। तात्पर्य यह है कि सत्‌ और असत्‌--दोनो परस्पर एक दूसरेके आश्रयसे ही 
सिद्ध होते है सवंधा रूपसे नहीं ॥१२॥ 


भिन्‍नो$स्मिन्थुवबन भरान्न भाति भावो5भावों वा स्वपरगतव्यपेक्षया तो । 


एकत्र प्रविचरतां ह्विरूपशक्तिः शब्दानां भवति यथा कथब्चिदेव ॥१३॥ 

अन्वयार्थ--(अस्मित्‌। इस जगत्‌मे (भाव ) सद्भाव (वा) अथवा (अभावः) असदूभाव 
(भुवनभरात्‌) ससारस्थ पदार्थोके समूहसे (भिन्‍नों न) भिन्‍न नहीं है क्योकि (तौ) वे दोनो भाव 
(स्वपरगतब्यपेक्षया। स्वागत और परगतकी अपेक्षा सिद्ध होते है अर्थात्‌ स्वगतकी अपेक्षा समा्भाव 
और परगनकी अपेक्षा असद्भाव सिद्ध होता है। इस तरह (एकत्र) किसी एक अथंमें (प्रविचरता) 
प्रवृत्त होनेवाले (शब्दाना) गब्दोकी (द्विरूपशक्ति:) सद्भाव और असदझ्भाव अथेको सूचित करने- 
वाली शक्ति (यथाकथड्चित्‌) किसी अपेक्षासे (भवति एव) होती ही है । 

भावाथ--भाव और अभाव ये दोनो धर्म यद्यपि परस्पर विरोधी है तथापि समारक्े 
प्रत्येक पदार्थभे रहते अवश्य है। स्वगतकी अपेक्षा भाव और परगतकी अपेक्षा अभाव, इस प्रकार- 
की विवक्षासे दोनो विरोधों धर्मोका अस्तित्व एक ही पदार्थमे सिद्ध हो जाता है। यह ठीक है कि 
अभिधाशक्तिके अनुसार शब्द किसी एक अथेको ही सूचित करनेमे समर्थ होते है परन्तु स्याद्माद- 
का आश्रय उनमे उभयअर्थकों सूचित करनेकी शक्तिका अवतार करता है ॥१३॥ 
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१ 'सत कथश्वित्तदसत्त्वशाक्ति' खे नास्ति पुष्पं तरुषु प्रसिद्म । 
सर्वस्वभावच्युतमप्रमाण स्ववाग्विरुद्ध तव॒ दृष्टितोज्त्यतु ।--स्वयमभूस्तोत्र । 
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अस्तीति ध्वनिरनिवा रितः प्रशस्यान्यत्‌ कुर्याद्विधिमयमेष नेव विश्वम्‌। 
स्वस्यार्थ परगमनान्निवरतेयन्त तन्‍नून॑ स्पृशति निषेधमेंव साक्षात्‌ ॥१४॥ 


अन्ययार्थ-- (अस्तीति ध्वनि) अस्ति-पदार्थ सद्रप है इस प्रकारका शब्द (अनिवारितः) 
अनिवारितरूपसे (अन्यत्‌) असद्ूपको (प्रशम्य) शान्त कर-सवंधा निषिद्ध कर (विश्वम्न) विश्वको 
(विधिमयमेव) एकान्त्स विधिरूप ही (नेव कुर्यात) नही कर सकता है क्योंकि (तत्‌) वह 
(स्वस्यार्थ) अपने अथ्थंको (परगमनात्‌) परगमनसे (निवतंयन्त) दूर करनेवाले (निषेध) निषेधका 
(नून॑ं) निशचयसे (साक्षात्‌) साक्षात्‌ (स्पृशति एव) स्पश करता ही है। 

भावारथ-- पदार्थ अस्तिरूप है” यह छाब्द किसी रुकावटके बिना विश्वकों अस्तिरूप सिद्ध 
करनेमे समर्थ नही है। क्योकि वह नास्तिरूपका भी साक्षात्‌ आश्रय लेता है। 'घट अस्ति” यहाँ 
घटका स्वार्थ घटएे है पटमे नही है अत विधिपक्ष घटकी, पटादिसे निवृत्ति भी करता रहता 
है ॥१४॥ हु 

नास्तीति ध्वनितमनढकुशग्रचाराद्च्छून्यं झगिति करेति नव विश्वम्‌। 

तन्‍न्‌न॑ नियमपदे तदात्मभूमावस्तीति ध्वनितमपेक्षत!ी स्वयं तत्‌ ।।१५॥॥ 

अन्वया थे-- (यत्‌) जिस कारण (नासतीति ध्वनित) नास्ति रह शब्द (अनड्जुशप्रचारात्‌। 
स्वच्छन्दगतिसे (विश्व) विश्वको (झगिति) शीघ्र ही (शून्य) अभावरूप (नव करोति) नहीं ही 
करता है (तत्‌) उस कारण (तदा) उस समय (तत्‌) वह विश्व (आत्मभूमो) स्वक्षेत्रम (नियमपदे) 
निप्रमसे (स्वय) अपने आप (अस्तीति ध्वनित) अस्ति इस शब्दकी (अपेक्षते। अपेक्षा करता है। 

भावषाथं-- ऊपरके विवेचनसे यह्‌ स्पष्ट है कि जिसप्रकार 'अस्ति' शब्द नार्ति' शब्दकी 
अपेक्षा रखता है उसं।प्रकार 'नास्ति' शब्द 'अस्ति' शब्दकी अपेक्षा रखता है।।१५॥ 


गापेक्षो यदि न विधीयते विधिस्तत्स्वस्या्थं ननु विधिरेव नाभिधत्ते | 

विध्यथ: भ खलु परान्निषिद्धमथ यत रचग्मिन्नियतम्सी रच्य ऋरीत ॥१६॥ 

अन्वयार्थे-- (यदि) यदि (सापेक्ष ) निषेघपक्ष को अपेक्षासे सहित (विधि:) अस्तिका पक्ष 
(व विधीयते) नहीं किया जाता है (तत्‌) तो (ननु) निश्चयसे (स्वस्थ अर्थ। अपने अर्थ वो (विधि- 
रेव) मात्र विधिपक्ष (नाभिधत्ते/ नही कहता है क्योकि (खलु) निएचयसे (स. असो विध्यथ ) वह 
यह विधि--अस्तिका पक्ष (स्वस्मिन्‌ नियत) अपने आपसे नियत अ्थे को (परात्‌ निषिद्ध) परसे 
निवृत्त (स्वय ब्रवीति) स्वयं कहता है | 

भावाथे-- यदि विधिपक्षको निषेधपक्षसे सापेक्ष नही माना जावे तो वह अपने पक्ष का 
कथन करनेमे समर्थ नही हो सकता। क्योकि विधिपक्ष अपने आपमे रहने वाले जिस अथंका 
निरूपण करता है वह दूसरे पदार्थसे उसे अपने आप व्यावृत्त सूचित करता है जैसे विधिपक्षने 
कहा--यह घट है। यहाँ बिना कहे ही निर्षेधपक्षने आकर कह दिया कि वह पट नहीं है ॥१६॥ 


स्यात्कारः किम कुरुतेः्सती सती वा शब्दानामयप्ुभयात्मिकां स्वशक्तिम | 
यद्यस्ति स्वरसत एवं सा क्ृतिः कि नासत्या! करणमिह असद्य युक्तम ॥१७॥ 


चतुविश्वतिस्तव १८९ 


अन्वयाथं--(अये) यह (स्यात्कार:) स्थात्‌ शब्द (दाब्दानां) शब्दों की जिस (उभयात्मिकां) 
विधि और निषेधरूप द्विविध क्षक्तिको (कुरुते) करता है सो (किमु) कया (असती कुरेते सती वा) 
अविद्यमान शक्ति को करता है या विद्यमान शक्ति को करता है ? (यदि सा शक्ति" स्वससत्त एव 
अस्ति) यदि बह शक्ति स्वभावसे ही उसमे विद्यमान है तो (कि कृति:) स्यात्‌ द्ाब्द का क्‍या कार्य 
हुआ--उसने क्या किया ? ओर यदि वह शक्ति असती--अविद्यमान है तो (इह) इस ससारमें 
(असत्या") अविद्यमान शक्ति का (प्रसह्म, हठपूर्वक (करण) करना (युक्त न) युक्त नही है-- 
शक्य नही है । 

भावार्थ--शब्दोमे उभयात्मक शक्ति स्वतः, विद्यमान है। स्यात्‌ शब्द उन्हे सूचितमात्र 
करता है क्योकि शक्तियों का सदूभाव यदि स्वयं न माना जावे तो अविद्यमान--नवीन शक्ति 
की उत्पत्ति संभव नही है ॥१७॥ 


शब्दानां स्वयमुभयात्मिकास्ति शक्तिः शक्‍्तस्तां स्वयमसतीं परो न कतुम्‌ । 
न व्यक्तिभवति कदाचनापि किन्तु स्याद्वाद॑ सदचरमन्तरेण तस्याः ॥१८।॥॥ 


अन्वयायं--(हब्दाना) शब्दों की (उभयात्मिका) द्विविधरूप शक्ति (स्वयं) स्वयं (अस्ति) 
है अतः (पर ) दूसरा पदार्थ (ता) उसे (असती कतुंम) अविद्यमान करनेके लिये (स्वय न शक्त:) 
स्वय समर्थ नही है (किन्तु) परन्तु (तस्था व्यक्ति) उस द्विविध शक्ति की व्यक्ति (स्थाद्वादं सहचर- 

न्तरेण) स्पाद्गादरूप मित्रके बिना (कदाचनापि) कभी भी (न भवति) नही होती है । 

भावार्थ--शब्दोमे जो शक्ति स्वय विद्यमान है उसे अविद्यमान करने की क्षमता किसी 
दूसरे पदार्थमे नही है क्योकि ऐसा नियम है कि असतूकी उत्पत्ति और सत्‌का नाश कभी नही 
होता है । तात्पर्य यह है कि जिसप्रकार शब्दोमे विधिशक्ति स्वयं है उसी प्रकार निषेधशक्ति 
भी स्वय है। कोई शक्ति न नवीन उत्पन्न होती है और न विनष्ट होती है। इतना अवश्य है 
कि उन शक्तियोकी व्यक्ति 'स्थात्‌' शब्दसे होती है। 'स्थात्‌ घट.” यहाँ विधिपक्ष स्पष्ट है 
परन्तु नास्तिपक्ष स्थात्‌ शब्दसे प्रकट होता है और स्यात्‌ अधट:' यहाँ नास्तिपक्ष प्रकट है 
परन्तु विधिपक्ष स्थात्‌ शब्दसे प्रकट होता है ॥१८॥ 

एकस्मादपि वचसो हयस्य सिद्धो किनन स्थाद्ििफल हहेतरप्रयोगः । 

साफल्य॑ यदि पुनरेति सो5पि तर्त्कि क्लेशाय स्वयम्ृुभयामिधायितेयम्‌ ॥१९॥ 

अन्ययार्थ--(इह) इस जगत्‌मे (एकस्मादपि वचसः) एक ही वचनसे (इृयस्य सिद्धी 
ससत्यां)) दो अर्थोकी सिद्धि होने पर (इतरप्रयोग”)-दूसरे वचनका प्रयोग (विफल:) निष्फल 
(कि न स्थात्‌) क्यो नही होगा ? अवश्य होगा और (सोर्शप) वह दूसरे शाब्दका प्रयोग भी (यदि 
पुन ) यदि फिर (साफल्यम) सफलता को (एति) प्राप्त होता है (तत्‌) तो (स्वयं) अपने आप 
(इयं) यह (उभयाभिषायिता) शब्दोकी यह उभयाभिधायिता--दोनो अर्थोंका प्रतिपादन (क्लेशाय 
किम) क्लेशदायक क्यो है। 

भावार्थ--जब एक ही शब्दसे विधि और निषेध--दोनो अर्थों की प्रतीति हो जाती है तब 
अन्य शब्दके प्रयोगकी क्या आवश्यकता है ? जेसे 'घट: अस्ति” यह घड़ा है ऐसा कहनेसे घटके 


१९० लचुतस्वस्फोट 


अस्तित्वका बोध होता हूँ बेसे हो उससे 'घटेतरो नास्ति” घटसे भिन्‍न पटादि नही है । इस अरथंकी 
प्रतीति हो जाती हे । जब यह स्थिति है तब दूसरे शब्दका प्रयोग निष्फल हो जाता है। इसके 
विपरीत यदि दूसरे शब्दके प्रयोगको सफल माना जाता हैं तो फिर एक ही शब्द तो फिर शब्दोकी 
उभयशअथेको प्रतिपादित करनेवाली शक्तिसे क्लेश क्यों होता है ? ॥१९॥ 


तन्प्ुर्य॑ विधिनियमद् याद्यदुक्त॑ स्याद्वादाश्रयणगुणोदितस्तु गौणः । 
एकस्मिन्सुभयमिद्दानयोत्रु वाणे मुख्यत्वं॑ भवति हि तदूद्यप्रयोगात्‌ ॥२०॥ 


अन्ययाथं--(यत्‌) जो (विधिनियमद्दयात्‌ उक्त) विधि और निषेध इन दो स्वभावोंसे 
कहा गया है (तत्‌) वह (मुख्य) मुख्य हे (तु) किन्तु (स्याद्मादाश्रयणगुणोदित ) जो स्थाद्वादके 
आश्रयरूप गुणसे कहा जाता है वह (गौण ) गौण कहलाता हें। (इह) इस जगतमे (अनयो.) विधि- 
निषेधमे (उभय) दोनों को (बुवाणे) कहनेवाले (एकस्मिन्‌) एक शब्दमे (हि) निश्चयसे (तदढ्॒य- 
प्रयोगात्‌) उन दोनोका प्रयोग होनेसे दोनो की (मुख्यत्व) मुख्यता (भवति) होती हे । 


भावाथं--यहाँ आचाय॑ने मुख्य और गौण की परिभाषा बतलाते हुए कहा हू कि जो विधि 
और निषेध-दोनो स्वभावोकी अपेक्षा लेकर कहा जाता है वह मुख्य कहलाता है और गौण शब्द 
का अर्थ यह हे कि जो स्थादह्वादके आश्रयरूप गुणसे कहा गया हे वह गौण है । आगे विवक्षित और 
अविवक्षितको अपेक्षा मुख्य और गौण का कथन करते है ॥२०॥ 


मुरूयत्व॑ भवति विवक्षितस्य साक्षात्‌ गौणस्वं व्जति विवक्षितो न यः स्यात्‌ | 
एकस्मिस्तदिह विवक्षितों ति)द्वितीयों गौणत्वं दधदुपयाति मुख्यसख्यम्‌ ॥२१॥ 


अन्ययार्थ --(साक्षात्‌ विवक्षितस्थ) वक्‍ता जिसे साक्षात्‌ कहना चाहता है उसके (मुख्यत्व) 
मुख्ययना (भवति) होता है और (य.) जो (विवक्षितों न स्थात्‌) विवक्षित नहीं होता है वह 
(गौणत्व) गौणपने--अमुख्यपने को (ब्रजति) प्राप्त होता है। (तत्‌) 8सलिये (इहू) इस जगत्‌मे 
(एकस्मिन्‌ू) एक धर्मके (विवक्षिते 'सनति”) विवक्षित होनेपर (द्वितीय) दूसरा धर्म (गोणत्व) गौण- 
पने को (दधतृ) धारण करता हुआ (मुख्यसख्यम्) मुख्य की मंत्री को (उपय्राति) प्राप्त होता है । 

भावार्थ--वक्‍ता जिस धर्म को साक्षात्‌ कहना चाहता है वह मुख्य कहलाता हें और जिस 
धमंको नही कहना चाहता हे वह गोण या अमुख्य कहलाता हूँ' । यहाँ विवक्षा और अविवक्षा की 
अपेक्षा मुख्य तथा गौण का निरूपण किया गया है | इस मुख्य और गौणके निरूपणमे यह बात 
ध्यानमे रखने योग्य हैं कि गौण धर्म मुख्यका बाधक न हो कर उसका साथक ही होता है अर्थात 
उसके साथ मंत्रीभावको प्राप्त होता है ।॥२१॥ 


भावानामनवधिनिभरप्रदृत सघई महति परात्मनोरजस्रम्‌ । 
सीमानं विधिनियमावसंस्पृशन्तोी स्यात्कारश्रयणमृते विसंवदाते ॥२२॥ 





१. विवक्षितों मुख्य इतीष्यतेधन्यो गृणोइविवक्षो न निरात्मकस्ते! | --स्वयभुस्तोत्र । 


चतुविशत्तिस्तव १०१ 


अन्वया थं-- (भावाना) भावोके (अनवधिनिभंरप्रवृत्ते) असंख्यभारसे प्रवृत्त होनेवाले (महत्ति 
संघट्टे सतत”) बहुत भारी संघट्ट के रहते हुए यदि (विधिनियमौ) विधि और निषध (अज्तन) निरम्तर 
(परात्मनो:) पर और अपनी (सीमानं) सीमाका (अस्पुश्षस्तौ) स्पर्श नही करते है तो थे (स्थात्का- 
राश्रयणस्‌ ऋते) स्याद्रादके आश्रयके बिना (विसवदाते) विसंवाद--विरोध करने लगते है । 


भावा्थ--विधि और निषेध ये दोनों धर्म परस्पर विपरीत स्वभाववाले है अत इनमें 
विसंवादका अवसर निरन्तर रहता है। इस विसंवादकों दूर करनेके लिये आचायोने दोनोंकी 
सीमाएँ निर्धारित करते हुए कहा है कि विधिकी सीमा स्व है और निषेधकी सीमा पर है। इन 
दोनोवो स्याह्वादकी आज्ञाका पालन करते हुए अपनी अपनी सीमामें स्थिर रहना चाहिये | यदि 
हस आज्ञाका उल्लंघन किया गया तो भावोका सघट्ट होकर विसंवाद उत्पन्न ही जावेगा ॥२२॥ 


धत्त उसी विधिरधिक निषेधमेत्रीं साकाडक्षा बहति विधि निषेधवाणी। 
स्यात्काराश्रयणसमर्थितात्मवीर्या वाख्यातो विधिनियमौ निजाथथंमित्थम्‌ ॥२३॥ 


अन्वयार्थ--- (असौ) यह (विधि.) अस्तिपक्ष (अधिक) अधिक रूपसे (निषेधमत्री) निषेध- 
पक्षके साथ मिन्नताको (धत्ते) धारण करता है और (साकाडक्षा निषेघवाणी) साकाक्षा निषेधवाचक 
शब्द (विधि) दिधिपक्षकों (बहति) घारण करता है। (इत्थ) इस प्रकार (स्थात्काराश्रयणसमर्थि- 
तात्मवीर्थो) स्थाह्रादके आश्रयसे अपनी शक्तिको बढ़ानेवाले (विधिनियमौ) विधि और निषेध 
(निजार्थ) अपने अर्थकों (आख्यात ) कहते है । 


भावाथें--स्यात्‌ शब्दकी सामथ्यंसे विधि और निषेध वाचक दाब्द परस्पर मंन्रीभावको 
रखते हुए ही अपने-अपने अर्थका प्रतिपादन करते है ॥२३॥ 


इस्येब स्फुट्सद्सन्मयस्वभाव॑ वस्त्वेके विधिनियमों(भया)मिघेयम्‌ । 
स्यात्कारे निहितभरे विवक्षितः सनन्‍्नेकी5पि क्षमत इहामिधातुमेतत्‌ ॥२४॥ 


अन्बयार्थ-- (इत्मेव) इस प्रकार (इह) इस जगत्‌मे (स्यात्कारे निहितभरे 'सति”) जिसके 
ऊपर भार निहित है ऐसे स्पाद्गादके रहते हुए (स्फुटसद्सन्मयस्वभाव) जिसका स्वभाव स्पष्ट ही 
सत्‌ और असतसे तन्‍्मय है तथा (विधिनियमोभयाभिधेयम्‌) विधि और निषेध दोनो ही जिसके 
बाच्य है ऐसी (एतत्‌) इस (एक बस्तु) एक वस्तुको (एको5पि) एक सत्‌ छाब्द ही (विवक्षित: सन्‌) 
विवक्षित होता हुआ (अभिधातु) कहनेके लिये (क्षमते) समथ है । 


भाजवाथं--संसारका प्रत्येक पदार्थ सतृ-असत्‌ स्वभावसे युक्त है तथा विधि और निषेध- 
रूपसे बाच्य है। उसका कथन करनेके लिये स्यात्‌कारके आश्रयसे एक 'सत्‌' शब्द भी समर्थ है ।॥ 
तात्पयं यह है कि 'स्थातू वस्तु सत्‌'---बस्तु कथंचित्‌ सत्‌ है' इस एक शब्दसे ही वस्तुके अस्तिपक्ष 
के साथ नास्तिपक्षका भी बोध हो जाता है ॥२४॥ 
स्वद्॒व्याद्‌ विधिरयमन्यथा निषेधः क्षेत्राद्यरपि हि निजेतरेः ऋ्रमोष्यम्‌ । 
डे छ निर्बाघ॑ 
इत्युज्चें! प्रथममिद्द प्रताब्य भेरीं निर्बाधं निजविषये चरन्तु शब्दाः ॥२५०। 


श्थ्र लघुतस्वस्फोट 


अन्वयार्थ--(स्वद्रव्यात्‌) स्वद्रव्यकी अपेक्षा (अं) यह विधि--अस्तिपक्ष है और (अन्यथा) 
परद्रव्यकी अपेक्षा (निषेधः) नास्तिपक्ष है। (हि) निश्चयसे (निजेतरे:) निज और पर (क्षेत्राद्ये: अपि) 
क्षेत्र आदिकी अपेक्षा भी (अयं क्रम:) यह क्रम है अर्थात्‌ स्व क्षेत्र काल और भावकी अपेक्षा अस्तिपक्ष 
है और पर क्षेत्र काछ और भावकी अपेक्षा नास्तिपक्ष है। (इति) इस प्रकार (इह) इस जगत्‌में 
(प्रथम) पहले (उच्चे)) जोरसे (भेरीं प्रताडुय) डका पीट कर (शब्दा:) शब्द (निजविषये) अपने 
विपयमे (निर्बाध॑) निर्बाधरूपसे (चरन्तु) विचरण करें । 

भावार्थ --स्वचतुष्टयकी अपेक्षा विधिपक्ष है और परचतुष्टपकी अपेक्षा नास्तिपक्ष है' 
इतना स्पष्ट कर देनेपर परस्पर विरोधी शब्दोका विरोध दुर हो जाता है ओर पदार्थमे परस्पर 
विरोधी धर्मोकी सिद्धि हो जाती है ॥२५॥ 


ठुऊ 
( १८ ) 
मत्तमयूरं छन्‍्दः 

आइ्यं ज्योतिर्यात्मकदुर्गादुश्ुततश्व॑ कमज्ञानोस् जितयोगागमसिद्धम्‌ । 

मोह्वान्त॑ ध्वंसयदत्यन्तमनन्त॑ पश्याम्येतन्निर्दयमन्तः प्रविदाय ॥१॥ 

अन्यवार्थ--मैं (अन्त.) अन्तरज्भमे विद्यमान (एतत्‌) इस (अनन्त) बहुतभारी (मोहध्वान्तं) 
मोहरूपी तिमिरको (निर्दय॑ 'यथा स्यात्तथा') निर्दयता पूवंक (अत्यन्तं) अत्यन्तरूपसे (प्रविदार्य) 
चौर कर--नष्ट कर (द्वात्मकदुर्गादुभुततत्वं) जिसका यथार्थरूप द्ृथात्मक--विधि-निषेधात्मक 
अथवा सामान्य-विशेषात्मक दुर्ग--गढ़से आश्चर्य कारक है (कर्मज्ञानोत्तेजितयोगागमसिद्धम) जो 
कम--कमंनय और ज्ञान--श्ञाननयसे उत्तेजित योगागम शुक्लध्यानकी प्राप्तिसे सिद्ध है तथा 
(अनन्त) अन्तसे रहित है ऐसी (आय ज्योति:) केयलज्ञानरूप प्रथम ज्योतिका (पश्यामि) अवकोकन 
कर रहा हूँ । 

भावायँ--हे भगवन्‌ ! मैं उस केवलज्ञानहपी ज्योतिका अवलोकन कर रहा हूँ जिसका 
यथार्थरूप विधि-निषेधात्मक--सामान्य-विशेषात्मक दुर्ग--गढसे अद्भुत है अर्थात्‌ जो पदार्थके उपयुक्त 
द्विविधरूपको जानता है, जिसकी सिद्धि कर्मनय--क्रियारूप चारित्रका पालन तथा ज्ञाननय-- 
सम्यग्द्शन और सम्यग्ज्ञानरूप ज्ञाननय--निश्चयदृष्टिसे वृद्धिको प्राप्त होनेवाले शुक्लध्यानकी 
प्राप्ति होती है तथा जो होकर फिर कभी नष्ट न होनेसे अनन्त है। यह केवलज्ञानरूपी ज्योति, 
अन्तरज़मे विद्यमान मोहरूपी गाढ तिमिरका निदंयतापुवंक अत्यन्त- स्वथा क्षय करनेसे ही प्रकट 
होती है इसलिये उसके क्षय करनेकी बात कही गई है। केवलशानकी उत्पत्तिका क्रम भी आगममे 
यही बताया गया है--'मोहक्षयाज्ज्ञानदर्शनावरणान्तरायक्षयाच्च केवलम'--मोहकमंका क्षय 
और उसके अनन्तर ज्ञानावरण दर्शंनावरण तथा अन्तरायकमंका क्षय होनेसे केवलज्ञान उत्पन्न 
होता है। पृथक्त्ववितकंवीचार नामक प्रथम शुक्लध्यानके प्रभावसें दशम--प्रृक्ष्मसाम्पराय गुण- 
स्थानके अन्तमे मोहकर्मका सवंथा क्षय होता है और उसके अन्तमुंहतंके बाद 'एकत्ववितर्क- 
वोचार' नामक द्वितीय शुक्लध्यानके प्रभावसे बारहवें-क्षीणमोह नामक गुणस्थानके अन्तमे 
ज्ञानावरणादि होष तीन घातिया कर्मोंका क्षय होनेपर केवलज्ञान प्रकट होता है। केवलजशञान 
की विद्योषता यह है कि वह विधि निषेधात्मक अथवा सामान्य विशेषात्मक उभय धर्मोसे युक्त 


पदार्थोंकों जानता है और स्वयं भी उभयधर्मात्मक है। सर्वोत्कृष्ट होनेसे इस केवलज्ञानरूपी 
ज्योतिको आद्य ज्योति कहा जाता है ॥१॥ 
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१. वेदरम्प्रम्तीं यसगा मत्तमम एरम्‌'--इति वृत्तरत्वकरे । 
ल०-२५ 


१९४ लघुतत्त्वस्फोट 


एको भावस्तावक एप प्रतिभाति व्यक्तानेकव्यक्ति महिम्न्येकनिषन्नः (ण्णः) | 
यो नानेकव्यक्तिषु निष्णातमतिः स्यादेको भावस्तस्य तवेषो' विषयः स्थात्‌ ॥२॥ 


अन्ययार्थ--हे भगवन्‌ ! (तावक') आपका (एथ') यह (एको भाव:) एक भाव (व्यकतानेक- 
व्यक्तिमहिम्नि) प्रकट हुई अनेक पर्यायोकी महिमामे (एकनिषण्ण:) एक पर निर्भर अर्थात्‌ सामान्य- 
ग्राही होनेसे अनेकोमे एकत्वकों स्थापित करनेबाला (प्रत्तिभाति) प्रतिभासित होता है (यो वा) 
जो पुरुष (अनेकव्यक्तिषु) अनेक पदार्थेमि (निष्णातमतिः स्यात्‌) निपुणमति है--पदार्थोके अनेकत्व- 
को स्वीकृत करता है (तस्थ एको भाव: स्थातू) उसीके एक भाव है--एकत्वका अनेकत्वके साथ 
अविनाभाव स्वीकृत है और (एष:) यही एनेकात्मक भाव (तव विषय स्यात्‌) आपका ज्ञेय है| 


भावायथे--पहाँ एक और इन दो विरोधी धर्मोकी चर्चा करते हुए कहा गया है कि 
है भगवन्‌ | आपका यह एक भाव अनेक पदार्थोमे व्यापक रहनेसे उनके साथ अविनाभावी है और 
अनेक एकके साथ अविनाभावी है । यह एकानेकात्मक भाव आपका ज्ञेय है--आपके ज्ञानका विषय 
है । तात्पर्य यह है कि यह एकत्व और अनेकत्वभाव परस्पर सापेक्ष है, अतः पदार्थेक एकत्वको 
वही ग्रहण कर सकता है जो अनेकत्वको भी ग्रहण करनेमे कुशल है और अनेकत्वको भी वही 
ग्रहण कर सकता है जो एकत्वके ग्रहण करनेमे निपुण है ॥२॥। 


नो सामान्य भाति विनेवात्मविशेषेननिंःसामोन्याः सन्ति कदाचिन्न विशेषाः | 
यत्‌ सामान्य भाति त एवात्र विशेषास्त्वं वस्तु स्याः स्वीकृतसामान्यविशेषः ॥|३॥ 


अन्ययार्थ--(आत्मविशेषे बिना) अपने विशेष रूपोके बिना (सामान्य नो भाति) सामान्य 
नहीं होता है और (निःसामान्या:) सामान्यके बिना (विशद्येषा)) विशेष (कदाजचित्‌) कभी भी 
(न सन्ति) नही होते है (अब्र) इस जगत्‌मे (यत्‌ सामान्य) जो सामान्य हू (ते एवं विशेषा ) वे ही 
विद्येष है अर्थात्‌ सामान्य और विशेष पदार्थ पृथक्‌ू-पृथक्‌ नही है । हे भगवन्‌ | (त्व) आप (स्वीकृत 
क्षामान्यविशेष.) सामान्य और विशेष दोनोको स्वीकृत करनेवाले है, अतः (वस्तु स्या ) यथार्थ 
वस्तु स्वरूप हैं । 


भावार्थ--पदार्थमे रहनेवाले सामान्य और विशेष धर्म परस्पर सापेक्ष है, क्योकि विशेषके 
विना सामान्य नही होता और सामान्यके बिना विशेष नहीं होते। अत" जा सामान्‍य है वही 
विशेष है और जो विशेष है वही सामान्य है। द्रव्यके बिना पर्याय नही होती और पर्यायके बिना 
द्रव्य नही रहता । द्वव्यको सामान्य ओर पर्यायकों विशेष कहते है। इस प्रकार ससारका प्रत्येक 
पदाधे द्रव्यपर्यायात्मक अथवा सामान्य-विशेषात्मक है। विवक्षावश जब द्रव्यको प्रधानता दी जाती 
है तब पदा्थं सामान्य या एक अनुभवमे आता है और जब पर्यायकों प्रधानता दी जाती है तब 
विशेष या अनेक अनुभवमे आता है। जिनेन्द्र भगवान्‌ सामान्य और विशेषके एकान्तसे रहित हैं, 
अतः वें स्वयं वस्तुस्वरूप हैं ॥३॥ 


१. 'एवो विषय.” यहाँ सु का लोप आचार्य वैकल्पिक मानते हैं ऐसा जान पडता है, क्योकि 'एप प्रतिभावि! 


यहाँ लोप क्रिया है। ऐसा ही एक प्रयोग पुरुषार्थसिद्धभुपायमें भी पाया जाता है जैसे--निष. कदापि 
सज़ू' सर्वोष्प्यतिवर्तते हिसामू” ॥|११७॥। 


चतुविशतिस्तंम १९५ 


द्र्येणेकों नित्यमपीश्ञासि समन्‍्ताव्‌ देवानेकः स्फूर्जसि पर्यायभरेण । 
एकानेकी वस्तुत एप प्रतिभासित्व॑ पर्यायद्रव्यसमाद्ारमयात्मा ॥४।। 


अन्ययार्थ--(ईश) हे स्वामिन | (द्रव्येण) द्रव्यकी अपेक्षा आप (नित्यमपि) सवा ही (सम- 
न्तात्‌) सब ओरसे (एक: असि) एक है और (देव) हे देव ! (पर्यायभरेण) पर्याय समूहकी अपेक्षा 
आप (अनेक' स्फूर्जंसि) अनेक प्रतिभासित होते हैं। (बस्तुतः) परमार्थंसे (एष त्वं) यह आप (पर्याय- 
द्रव्यसमाहा रमयात्मा) द्रव्य और पर्यायके समूहसे तन्‍्मय हैं अलः (एकानेक प्रतिभासि) एक अनेक 
प्रतिभासित होते हैं । हैं 


भावार्थ--द्रव्यमेक पर्यायास्त्वनन्ता:' इस सिद्धान्तके अनुसार द्रव्य एक और पर्याय अनेक 
है । है नाथ ! जब द्रव्यकी अपेक्षा विचार करते है तब आप एक मालूम होते है और जब भूत- 
भविष्यतुकालकी अनन्त पर्याश्रोकी अपेक्षा विचार करते है तब अनेक प्रतीत होते है। यतः आप 
द्रव्य और पर्यायोके समूहरूप है अल आप एकानेक: हैं अर्थात्‌ कथंचित्‌ एक हैं और कथचित्‌ अनेक 
है ॥४।। 


दृष्टः कस्मिन्‌ कश्चिदनेकेन बिनेको यश्चानेकः सो5पि विनेकेन न सिद्ध. । 
सत्र वस्तु स्यात्‌ समुदायेन सर्देक देवानेक॑ स्वावयवैर्भाति तदेव ॥७५॥ 
अन्वयार्थ--(करिचित्‌ एक:) कोई एक (अनेकेन) अनेकके बिना (कस्मिन्‌) कहाँ (दृष्टः) 
देखा गया है ? अर्थात्‌ कही नही । (यशच अनेक:) और जो अनेक है (सो5पि) वह भी (एकेल 
बिना) एकके बिना (न सिद्ध) सिद्ध नहीं है। (समुदायेन) समुदायकी अपेक्षा (सर्व वस्तु) सभी 
पदार्थ (सदा) सदा (एक स्थात्‌) एक है और (देव) हे देव ! (तदेव) वही एक पदार्थ (स्वावयवे:) 
अपने अवयवोकी अपेक्षा (अनेक भाति) अतेक मालूम होता है। 
भावार्थ--ससा रमे कही कोई एक ऐसा नही देखा गया है जो अनेकके बिना हो और ऐसा 
एक भी नही देखा गया है जो अनेकके बिना हो । तात्पर्य यह है कि संसारके समस्त पदार्थ एक 
और अनेकात्मक है। यह एक और अनेकपता जिस प्रकार द्रव्य और वर्यायकी अपेक्षा बनता है 
उसी प्रकार अवयवी और अवयवकी अपेक्षा भी बनता है। अवयवीके अपेक्षा पदार्थ एक है और 
अवयबोकी अपेक्षा अनेक है । जेसे शाखा प्रशाखा पत्ते फल तथा पुष्पोके समूहकी अपेक्षा वृक्ष एक 
है परन्तु अपने उपयुक्त अवयबोकी अपेक्षा अनेक है ॥५॥ 


एकानेकों . सममन्योन्यविरुद्धों संगच्छाते तो त्वयि वृत्तो पथि भिन्‍ने | 
एक द्रव्य॑ ननमनेके व्यतिरेका एकानेको न्‍्यायत णवास्थुभयात््मा ॥६) 


अन्वयार्थ--- (अन्योन्य विरुद्ध) जो पैरस्परमे विरुद्ध है और (सिन्‍्ने पथि वृत्तौ) भिन्‍न मार्गमे 
रहते हैं (नो) वे (एक्रानेकौ दो) एक और अनेक नामक धर्म (त्वयिे) आपमे (समं) एक साथ 
(संगच्छाते) सगत होते हैं क्योंकि (नुन) नि३चयसे (द्रव्यस्‌ एक्म) द्रव्य एक है और (व्यतिरेका ) 
पर्याय (अनेके) अनेक है ( त्वस्‌” उभयात्मा असि) आप उभयरूप है--द्रव्यपर्यायात्मक हैं अतः 
(न्यायत एवं) न्यायसे हो (एकानेक.) एकानेक है। 
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भाषार्थ--एक और अनेक ये दोनों धर्म पूर्व और पर्चिमकी तरह परस्पर विरोधी है तथा 
भिन्‍न-भिन्‍न मार्गमे स्थित हैं परन्तु आपमे एक साथ संगत होकर रहते हैं उसका कारण यह है 
कि एकत्व धर्म तो द्वव्यसे सम्बन्ध रखता है और अनेकत्व धर्म पर्याय से । द्रव्य एक हैं और पर्याय 
अनेक हैं और यतः आप द्रव्यपर्यायात्मक हैं अत. एकानेकात्मक हैं अर्थात्‌ द्रव्यकी अपेक्षा एक हैं 
और पर्यायकी अपेक्षा अनेक हैं ॥६॥ 
यत्‌ तद्द्र॒व्यं रक्षति नित्यत्वमनन्तं प्याया ये ते रचयन्ति क्षणभड्रस । 
नित्यानित्यं वस्तु॒ तबोदेति समन्ताश्ित्यानित्यद्रव्यविशेषेकमयत्वात्‌ ।।७।। 
अन्वयार्थ--(यत्‌ द्वव्यं तत्‌) जो द्रव्य हें वह (अनन्त) कभी नष्ट न होनेवाले (नित्यत्वं) 
नित्यत्व धर्मको (रक्षति) रखता है और (ये पर्याया:) जो पर्याय है (ते) वे (क्षणभज़्ुम। क्षण-क्षणमे 
नद्बरता--अनित्यवत्व धर्मको (रचयन्ति) रचती है| इसीलिये (तव) आपके मतमे (समन्तात) सब 
ओरसे (नित्यानित्यद्रव्यविशेषेकमयत्वात्‌) नित्य द्रव्य और अनित्य विशेष-पर्यायसे एकरूप होनेके 
कारण (वस्तु) पदार्थ (नित्यानित्य॑) नित्यानित्य (उदेति) सिद्ध होता है । 
भावा्थ--यहाँ नित्य और अनित्य इन दो विरोधी धर्मोकी संगति सिद्ध करते हुए आचायंने 
कहा हे कि भगवनु ! आपके मनमे वस्तु नित्यानित्यात्मक हे क्योकि वह वस्तु, द्रव्य और पर्यायसे 
तन्मय हें तथा द्रव्य नित्य है और पर्याय अनित्य है ॥७॥ 
नित्यं किं हि स्यात्‌ क्षणभम्निव्यतिरिक्त नित्यादन्यः स्यात्क्षणभड्ी कतरोध्त । 
नित्यावृत्तिः स्यान्न विनांशेः क्षणिके: स्वेनित्याइसति स्पु्न बिनांशाः क्षणिकासते ॥८॥ 
अन्वयाथं-- (हि) निरचयसे (नित्य) नित्य रहनेवाला द्रव्य (कि) क्या (क्षणभज़िव्यति- 
रिक्त) अनित्य पर्यायसे पृथक्‌ (स्यात्‌) है ? अर्थात्‌ नही है और (क्षणभड्ी क्षण क्षणमे नष्ट होने 
वाला (कतर") कोनसा पर्याय (नित्यात्‌) नित्य-द्रव्यसे (अन्य.) पृथक्‌ है ? अर्थात्‌ कोई नही है।(अत्र) 
इस जगतमे (नित्याबुत्ति:) नित्य रहनेवाला द्रव्य (क्षणिके' स्वे: अशै बिना) क्षण-क्षणमे नष्ट होने- 
वाले पर्यायरूप अपने अशोक्ते बिना (न स्थात्‌) नही हो सकता और (क्षणिका ते अज्ञा ) क्षण- 
क्षणमे नष्ट होने वाले वे अश (नित्यावृत्ति बिना) द्रव्यके बिना (न स्थुः) नही हो सकते । 
भावाथं--यह सिद्धान्त है कि द्रव्य, पर्यायसे और पर्याय, द्रव्यसे पुथक्‌ नही है | जब दोनों 
पृथक्‌ नही है तब द्रव्यकी अपेक्षा नित्यत्व और पर्यायकी अपेक्षा अनित्यत्व धर्म, एक साथ एक ही 
वस्तुमे सिद्ध होते है ॥८॥ 
नित्यानित्यौ द्ौ सममन्योन्यविरुद्ध संगच्छाते तो त्वयि बत्ती पथि भिन्‍ने नित्यम्‌ | 
द्रव्य॑ नित्यमनित्या व्यत्तिरेका नित्यानित्यो(त्यो)न्यायत एवास्थुभयात्मा ॥९॥ 
अन्वयार्थ--(अन्योन्यविरुद्धों) परस्पर विरोधी तथा (नित्य) निरन्तर (भिन्‍्ने पथि) भिन्‍न 
मार्गममे (वृत्तौ) प्रवुत्त होनेवाले (नित्यानित्यौ द्वो) नित्य और अनित्य ये दो धर्म (त्वयि) आपमे 
(सम) एक साथ (सगच्छाते) सगत होते हैं, क्योंकि (द्रव्य॑) द्रव्य (नित्य) नित्य है और (व्यतिरेका ) 
पर्याय (अनित्या ) अनित्य है। आप (उभयात्मा असि) द्रव्य और पर्याय रूप है अत (न्यायत्त एव) 
न्‍्यायसे ही (नित्यानित्यः) नित्यानित्य है । 


अतुविशतिस्तव॑ १९७ 


भावश्धे--ऊपर जिस प्रकार द्रव्य और पर्यायकी अपेक्षा आपमे एकानेकत्व धर्म सिद्ध किया 
गया है उसी प्रकार यहाँ द्रव्य और पर्यायकी अपेक्षा निस्यानित्यत्व धर्म॑ सिद्ध किया गया है। द्रव्य 
नित्य है और पर्याय अनित्य है और आप द्रव्यपर्यायात्मक है अत. आपमे एक साथ तित्यानित्यत्व 
धर्म सिद्ध है ॥९॥ 


स्वद्रव्यागरेः स्कूजेंसि भावस्त्वमिद्न्यद्रव्याश्ेेस्तु व्यक्तमभावः प्रतिभासि । 
भावाभावों वस्तुतयासीश समन्‍्ताद भावाभावानरेक्यमरुपानीय कृतो यत्‌ ॥१०॥ 


अन्ययार्थ---(ईश) हे ताथ | (इह) इस जगत्‌मे (त्वसू) आप (स्वद्रव्यात्ये ) स्वकीय द्रब्य 
क्षेत्र काल भावसे (भाव) भावरूप-अस्तिरूप (स्फूर्जसि) प्रतीत होते है (तु) और (अन्यद्रव्याय.) 
अन्य पदाथेके द्रव्य क्षेत्र काल भावकी अपेक्षा (व्यक्त) स्पष्ट ही (अभाव:) अभावरूप--नास्तिरूप 
(प्रतिभासि) मालूम होते है (यत्‌) जिस कारण आपने (समन्तात) सब ओरसे (भावाभावों) भाव 
और अभावको (ऐक्यमुपानीय कृतः:) एकरूपता प्राप्त करायी है अत: आप (वस्तुतया) परमार्थसे 
वस्तुस्वभावके कारण (भावाभाव, असि) भावाभावरूप हैं । 
भावाथं--यहाँ जिनेन्द्र देवमे आचार्यने भाव और अभाव इन दो विरोधी धर्मोकी सगति 
सिद्ध करते हुये कहा है कि आप स्वद्रव्य क्षेत्र काल भावकी अपेक्षा भावरूप है और परद्रव्य क्षेत्र 
काल भावकी अपेक्षा अभावरूप है, अतः आप परमार्थसे भावाभावरूप हैं ॥१०॥ 
भावाद्मिन्नः कीदुगभावो5त्र विधेयो भावों वा स्थात्कीदूग भावेन विनासो । 
तो वस्त्व॑ंशो द्वौ स्वपराभ्यां समकाल॑ पूर्ण शुन्यं वस्तु किलाश्रित्य विभातः ॥ ११॥ 
अन्वयाये--(अतन्र) इस जगत्‌मे (भावात्‌ भिन्‍नः) भावसे भिन्‍न (अभाव:) अभाव (कौदुगू 
विधेय ) केसे किया जा सकता है ? (वा) अथवा (अभावेन बिना) अभावके बिना (असौ भावः) यह 
भाव (कीदुग्‌ विधेय.) केसा किया जा सकने योग्य (स्थात्‌) है ? (तो द्वौ) वे दोनों भाव और अभाव 
(वस्त्वशौ) वस्तुके अंश हैं तथा (स्वपराभ्या) निज और पर चतुष्टयकी अपेक्षा (समकाल) एक ही 
साथ (पूर्ण) पूर्ण और (शून्य) शन्यरूप (वस्तु) बस्तुका (किल) निरचयसे (आश्रित्य) आश्रयकर 
(विभात') सुशोभित होते है । 
भावायं--भाव और अभाव ये दोनों वस्तुके अश हैं तथा परस्पर सापेक्ष हैं। भावसे भिन्‍न- 
पृथक्‌ अभाव और अभावसे भिन्‍न भाव नहीं होता है। प्रत्येक वस्तु स्वचतुष्टयकी अपेक्षा भाव- 
रूप है और परचतुष्टयकी अपेक्षा अभावरूप है। स्वचतुष्टयकी अपेक्षा वस्तु पूर्ण कहलाती है 
परचतुष्टयकी अपेक्षा शून्य कही जाती है इस प्रकार पूर्ण और शून्य वस्तुका आश्रय लेकर वे 
भाव और अभाव धर्म एक ही साथ सुशोभित होते है ॥११॥ 


भावाभावो दो सममन्योन्यविरुद्धो सडगच्छाते तो त्वयि बृत्तो पथि भिन्‍ने | 


भावः स्वांशाद व्यक्तमभावस्तु परांशाद्‌ भावाभावो न्‍्यायत एवास्युमयात्मा ॥१२॥ 


अन्वयवाथं-- (अन्यीन्यविरुद्धों) जो परस्पर विरुद्ध है तथा (भिन्ने पथ वृत्तो) भिन्‍न मार्ग॑में 
स्थित है (तौ) थे (भावाभावों है) भाव और अभावरूप दोनों धर्म (त्वयि) आपमें (सम) एक साथ 
(संगच्छाते) सगत होते हैँ (व्यक्त) स्पष्ट ही (भावः:) भाव (स्वाशात्) सत्र अंश--निजचतुष्टयकी 
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अपेक्षा है (तु) और (अभावः) अभाव (परांशात्‌) पर अंशकी अपेक्षा है। यतर्च आप (उभयात्म' 
दोनोरूप हैं अत. (न्यायत') न्यायसे (भावाभाव.) भावाभावरूप (एबं) ही (असि) है । 

भावार्थ--भाव और अभाव धर्म यद्यपि परस्पर विरुद्ध है और भिन्‍न मार्गमे स्थित 
तथापि स्वांग और पराह्यकी अपेक्षा आपसे एक साथ सिद्ध होते हैं। उन दोनो धर्मोकी अपे& 
आप भावाभावरूप है ॥१२॥ 


सब वाच्यं दयात्मकमेतत्क्रमतः स्यादेवाबाच्यं तद्॒गपदू वक्‍तुमशक्तेः । 
तौ पर्यायों द्वो सह बिभ्रद्‌ भगवंस्त्व॑ बाच्यावाच्यं वस्त्वसि किश्विज्जगतीरं (ह) ॥१३१॥ 


अन्वयार्थ -- (देव) हे स्वामिन्‌ | (थात्मक) द्विविध रूपको धारण करनेवारली (एतत्‌) य 
(सर्व) समस्त वस्तु (क्रमत') क्रमसे (वाच्यं स्यात्‌) वाच्य है और (तद) वही वस्तु (युगपत्) ए' 
साथ (वक्‍तुमशकक्‍ते.) कहुनेकी असमर्थता होनेसे (अवाच्य) अवाच्य है (भगवन्‌) है भगवन्‌ ! (र₹ 
द्ौ पर्यायो) उन दोनो वाच्य-अवाच्य धर्मोको (सह) एक साथ (विश्रद) धारण करते हुथे (त्वम् 
आप (हह जगति) इस संसारमे (किश्वितू) कोई-विलक्षण (वाच्यावाच्यं) वाच्य और अवाच्यरू 
(वस्तु असि) वस्तु है। 

सावा्थ--यहाँ वक्‍तव्य और अवक्तव्य धर्मका समन्वय करते हुये कहा गया है कि वि 
निषेध, एक अनेक, नित्य अनित्य और भाव अभाव आदि द्विविध रूपको धारण करने वाली बर 
क्रमसे वाच्य है परन्तु एक साथ दोनों विरोधी धर्म नही कहे जा सकते, इसलिए अवाच्य है। य 
वाच्य और अवाच्य दोनो पर्याय है । इन दोनोंको एक साथ धारण करते हुए आप वाच्यावाच्य- 
वक्तव्य और अवक्तव्य धर्मेरूप कोई अद्भुत वस्तु हैं ॥१३॥ 
वाच्यादन्यत्‌ किज्चिदवान्यं न हि दुष्ट वाच्यं चेतन्नेष्टमवाच्यव्यतिरिक्तम्‌ । 
वागाश्नित्य स्वक्रमबवृक्ष्यत्र मढृत्ती वस्तु दधात्मकं हि गृणीयान्न ग्ृणीयात्‌ ।।१७॥ 

अन्वयार्थ-- (है) निर्चयसे (किड्च्चितू) कोई भी (अवाच्य) अवाच्य (वाच्यात्‌ अन्यत 
वाच्यसे पृथक्‌ (न दृष्ट) नही देखा गया है (च) और (एतत्‌ वाच्ये) यह वाच्य (अवाच्यव्यतिरिक्त 
अवाच्यसे भिन्‍न (न इष्टम्) इष्ट नही है--माना नही गया है। (वाक्‌) वचन, (स्वक्रमवृत्त्यक्रम 
वृत्ती) अपनी क्रमवृत्ति और अक्रमवृत्तिका आश्रय लेकर (हि) निशचयसे (द्रथात्मक वस्तु) दो रू' 
बस्तुको (गृणीयात्‌) निगी्ण करता है और (न गृणीयात्‌) निगीणं नही करता है अर्थात्‌ क्रमबुरि 
का आश्रय लेनेपर बचन द्वयात्मक वस्तुको कहता है और अक्रमवृत्तिका आश्रय लेने पर नह 
कहता है । 

न 2 अवक्तव्य और वक्तव्य ये दो धर्म है। ये दोनों धर्म परस्पर सापेक्ष : 
क्योंकि वाच्यसे मिन्‍न अवाच्य और अवाच्यसे भिन्‍न वाच्य देखनेमे नहीं आता । जब वचन, किन्‍्हें 
दो विरोधी धर्मोका क्रसे वर्णन करता है तब वस्तु वक्‍तव्य होती है और जब एक साश 
वर्णन करना चाहता है तब दोनों धर्मोका वर्णन एक साथ न कर सकनेके कारण अवक्‍्तक 
होती है ॥१४॥ 
वाच्यावाच्यो द्वी सममन्योअन्यविरुद्धी संगच्छाते तौ त्वयि बृत्तो पथि भिन्‍ने । 


वाच्यों व्यस्तो व्यक्तमवाच्यस्तु समस्तो वाच्यावाच्यों न्‍्यायत एवास्युमयात्मा ||१५॥| 


जतुविशतिस्तव १९९ 


अस्वयार्थ--- (अन्योन्यविरद्धों) जो परस्पर विरुद्ध हैं और (भिन्‍्ने पथि वृत्तौ) भिन्‍न मार्गमें 
स्थित है (तो) वे (वाच्यावाच्यौ) वाच्य और अवाच्य--वक्‍तब्य और अवक्तव्य दो विरोधी घर्मं 
(त्वयि) आपमें (सम) एक साथ (संगच्छाते) संगत होते हैं। (व्यस्तो) पृथक्‌-पुथक्‌ रहते हुये स्पष्ट 
ही (वाच्यौ) वाच्य हैं (तु) और (समस्त: अवाच्य:) समस्त-मिले हुये (अवाच्य:) अवाच्य हैं। यत 
आप (उभयात्मा) उभयरूप हैं अत्त' (न्यायत एव) न्‍्यायसे ही (वाच्यावाच्य: असि) वाच्य अवाच्य- 
रूप है । 
भावा्थ--यर्याप वाच्य और अवाच्य धर्म परस्पर विरोधी हैं और विरुद्ध मार्ममें स्थित हैं 
तथापि हे भगवन्‌ ! आपमे दोनो धर्म एक साथ संगत है--अतः न्‍्यायसे आप उभयात्मा हैं--वाच्या- 
वाच्य अथवा वक्तव्य और अवकक्‍्तव्य धमंसे सहित हैं ॥१५॥ 
सो5यं मावः कम यदेतत्‌ परमार्थाद्ध्ते योग॑ यद्भूबनेन क्रियमाणम्‌ । 
शुद्धी भावः कारकचक्रे तव लीनः शुद्धे भावे कारकचक्रं च निमूढम्‌ ।।१६॥ 
अन्वयाथं--(यदेतत्‌ कमं) जो यह कम है (सोज्यं भाव.) वही क्रिया है क्योकि (यत्‌ क्रियमाण) 
जो किया जा रहा कम है बह (परमार्थात्‌) वास्तवमे (भबनेत) क्रियाके साथ (योगं धत्ते) योग-- 
सम्बन्धको धारण करता है (तव) आपका (शुद्धों भाव.) शुद्ध भाव (कारकचक्रे) कारकसभूहमे 
(लीन.) लीन है (च) और ( कारकचक्र ) कारक समूह ( शुद्ध भावे ) शुद्ध भावमे ( निगूढ़ं ) 
निगूढ है । 
भावार्थ--यहाँ कर्म और क्रियाका अभेद वर्णन करते हुये कहा गया है कि जो कम है बह 
भाव--क्रियाके साथ सम्बन्धकों धारण करता है। परमार्थंसे छुद्ध भाव--क्रिया का रक समूहमे लीन 
है और कारक समूह शुद्ध भावमे लोन है ॥१६॥ 
जात॑ जातं॑ कारणभावेन गृहीत्वा जन्य॑ जन्‍्य॑ कार्यतया स्वं परिणामस्‌ । 
सर्वेषपि त्वं कारणमेवास्यसि काय शुद्धों मावः कारणकार्याविषयोधषि ॥१७॥ 
अन्वयाथं--(कार्यतया) कार्यरूपसे (जातं) उत्पन्त हुआ (जन्य जन्य) उत्पन्न होनेवाला 
प्रत्येक पदार्थ (कारणभावेन) कारणरूपसे (स्व परिणामं) अपने ही परिणामको (गुहीत्वा) ग्रहण 
कर (जात) उत्पन्न हुआ है अत. (त्व) आप (सर्वोषपि) सम्पूर्णझूपसे (कारणमेव असि) कारण ही 
है ओर (कार्यम् एव असि) कार्य ही है जब कि (ुद्धों भाव.) शुद्ध भाव (कारणकार्याविषयो<पि) 
कारण और कार्यंका विषय नहीं है । 
भावषाथ्ं--शुद्ध द्रव्याथिक नयसे न कोई उत्पन्त होता है और न कोई विनशत्ता है इसलिये 
उसमे कारण--कार्यभावकी चर्चा नही है| इसी अभिप्रायसे यहाँ कहा गया है कि शुद्ध भाव कारण 
कार्यका विषय नही है परन्तु पर्यायाथिक नयसे पदाथ्थ उत्पन्न होता है और विनशता है अतः 
उसमे कारण--कार्यभावकी चर्चा आती है । जो पदार्थ उत्पन्त होता है वहु कार्व कहलाता है और 
उसमे जो निर्ित्त पडता है वह कारण कहलाता है। यहाँ कारणके लिये उपादानकी दुष्टिसे कर्ता 
भी कहा जाता है। परमार्थते जो परिणमन करता है वह कर्ता कहलाता है और जो परिणमन 
है वह कमं कहलाता है 'प परिणमति स कर्ता यः परिणामों भवेत्तु तत्कम'ं ऐसा समयसार कलशा 
मे भी कहा है। उत्पन्त होनेवाला प्रत्येक कार्य अपने परिणमनको ही कारणरूपसे स्वीकृत 
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करता है अन्य पदार्थको नहीं । जैसे मिट्टीसे घट बनता है। यहाँ घट कार्य है और मिट्टी उसका 
कारण अथवा कर्ता है। अध्यात्मकी दृष्टिमें कतु कर्म अथवा कारण कार्यभाव एक ही द्रथ्यमें 
बनता है दो द्वव्योंमे नही। दो द्वव्योमे निमित्तनेमित्तिक भाव बनता है इसलिये जो द्रव्य कार्य है 
वही द्रव्य उसका कारण होता है मात्र पूर्व और उत्तर क्षणकी अपेक्षा उसमे कारण और कार्यका 
भेद होता है। पूर्वक्षणवर्ती पर्याय कारण है और उत्तर क्षणवर्ती पर्याय कार्य है। ज़ब इस प्रकार 
की तत्त्वव्यवस्था है तब हे भगवन्‌ ! आप ही संपूर्ण रूपसे कारण हैं और आप ही संपूर्णरूपसे 
कार्य है। सपूर्णरूपसे कहनेका तात्पयं यह है कि आपकी आत्माके जितने असंख्य प्रदेश हैं वे पूर्व- 
क्षणमे सबके सब कारण थे ओर उत्तर क्षणमे सबके सब काय॑ हुए है। ऐसा नही है कि कुछ प्रदेश 
कारण रहे हो और कुछ प्रदेश कार्य हो गये हों" ।१७॥ 


वल्गन्त्वन्ये ज्ञाननिमित्तस्वम्न॒पेता बाघ्मो हेतुहेतुरिद्वान्तनने किऊः स्यात्‌। 
स्वस्मद्ेवोज्जुम्मितचिद्वीय विशेषाज्जातो विश्वव्यापकविशानघनस्त्वम्‌ ।।१८॥ 


अन्वयार्थ--(ज्ञाननिमित्तत्वमु उपेता:) ज्ञानके निमित्तपनेको प्राप्त हुए (अन्ये) अन्य पदार्थ 
भले ही (बल्गन्तु) गतिशील रहे परन्तु (किल) परमार्थरूपसे (इह) कार्योत्पत्तिमे (बाह्यो हेतुः) 
बाह्य कारण (अन्तः हेतु ) अन्तरड्भ कारण (न स्यात्‌) नही होता है। (देव) हे भगवन्‌ ! (त्वस्र) 
आप (स्वस्मात्‌) अपने (उज्जुम्भितचिद्‌वीयंविशेषात्‌) वृद्धिको प्राप्त हुए ज्ञान और बलके विशेषसे 
(विद्वव्यापकविज्ञानघन:) विश्वव्यापक अर्थात्‌ लोकालोककों जाननेवाले केवलज्ञानसे सान्द्र 
(जात:) हुए हैं। 
भावार्थ--हे भगवनत्‌ | आप जो लछोकालोकावभासी केवलज्ञानसे सान्द्ररूपताको प्राप्त हुए 
हैं इसमे अन्तरज्ञ कारण आप ही है। आप ही के ज्ञान और वीर्यगुणमे जो विशिष्ट परिणमन 
हुआ है उसीसे यह अवस्था प्रकट हुई हे । यद्यपि बाह्य कारण अनेक होते है सो रहे उतका निषध 
नही हैं परन्तु परमार्थसे कारण कार्यकी चर्चामें बाह्य कारणको कारण न मानकर अन्तरज्भु कारण 
को कारण स्वीकृत किया गया है ॥१८॥ 
अन्यः कर्ता कर्म किलान्यव्‌ स्थितिरेषा यः कर्ता त्वं कम तदेवास्याविशेषात्‌ । 
देवाकाषीस्त्व॑ किल विज्ञानघनं यः सो<यं साक्षात्‌ त्व खलु विज्ञानघनोडसि ॥१०॥ 
अन्वयार्थ--(किल) निशचयसे (कर्ता) कर्ता (अन्य ) अन्य हें और (कर्म) कर्म (अन्यत्‌) अन्य 
है (एषा स्थितिः) यह्‌ स्थिति हे--व्यवहारनयकी यह मान्यता हे परन्तु (यः त्वं कर्ता) जो आप 
कर्ता हैं (अविशेषात्‌) सामान्यकी अपेक्षा (तदेव कम असि) वही आप कम है (देव) है नाथ ! 
(यः त्व किल) जिन आपने (विज्ञानधनं) विज्ञान घनको (अकार्षी") किया था (सो<यं त्वं) बही तुम 
(खलु) निश्चयसे (साक्षात्‌) साक्षात्‌ (विज्ञानधन' असि) विज्ञानघन है। 


भावार्थ---व्यवहा रनयके आश्रयसे कहा जाता हे कि कर्ता अन्य होता है और कर्म अन्य 
होता हें परन्तु निए्चयनयकी मान्यता है कि जो कर्ता होता हे वही कर्म होता है क्योंकि परमार्थ 
से कर्ता क्रिया और कर्म ये तीनो पृथक्‌-पृथक्‌ नही है। तात्पय यह है कि आप हो कर्ता है और 





१, विश्योष ज्ञानके लिये समयसारका कतुकर्माधिकार द्रष्टव्य है । 


चतुविशतिस्तव र्ग्र्‌ 


आप ही करे हैं। जेसे आपने विजञानधम स्वभावकों किया। यहाँ आप कर्ता हैं और बिशानघन 
स्वभाव कम हूं परन्तु विज्ञानथत स्वभाव आपसे भिन्न नहीं हे अतः आप ही कर्ता हैं और आप 
ही कर्म हैं। निएजयनय कंतु'कर्मभावको एक ही द्रव्यमे स्वीकृत करता हे क्योंकि व्याप्य-व्यापकभाव 
एक ही द्वव्यमें बनता है और व्यायप्व्यापकभाव ही कत्‌ कमंभावका आधार है ॥१९॥ 


विष्वग्व्याप्यः सत्यविशेषे स्वगुणानां देवाधारस्त्वं स्ववमाधेयभरोड्पि | 
ज्वेवेल्गरि 
एकाघाराधेयतयेव ज्वलितात्मा तेनैवोच्चेबंल्गसि विशञानघनो5्यम्‌ ॥२०॥ 
अन्वयार्श-- (देव) हे भगवन्‌! (अविद्ेषे सति) समानताके रहते हुए (त्वं) आप (विषवग 
व्याप्यप) सब ओर व्याप्त होकर रहने योग्य (स्वगुणानां) अपने गुणोके (आँधारः) आधार हैं और 
(स्वयं) स्वयं (आधेयभरो5पि) आधेयके समूह भी है। यतश्च भाप (एकाधाराधेयतया) एक 
आधाराधेयभावसे (ज्वलितात्मा) प्रकाशित आत्मावाले हैं (तेनेव) उसी कारण (अय॑ं त्वम) यह आप 
(उच्चे.) उच्चरूपसे (विज्ञानघन:) विज्ञानघन होते हुए (वल्गसि) प्रवत्तमान है । 
भावार्ण--व्यवहा रनय दो भिन्‍न पदार्थोर्में आधार-आधेयभावको स्वीकृत करता है, परन्तु 
निश्चयनय एक हो पदाथेमें आधारआधेयभावको स्वीकृत करता है। इस स्थितिके अनुसार 
निश्चयनयसे आप ही अपने गुणोके आधार हैं और आप ही आधेय हैं। आधार होनेसे आप ही 
व्यापक है और आधेय होनेसे आप ही व्याप्य है। गुण और गुणीमे प्रदेशभेद न होनेसे निश्चयनय 
अभेदको स्वीकृत करता है। विज्ञानधनस्वभाव आपका आधेय है ओर आप ही उसके आशभार हैं 
क्योकि आपमे और विज्ञानघनस्वभावमे प्रदेशभेद न होनेसे पृथक्‌ भाव नही है ॥२०॥ 


आत्मा माता मेयमिदं विश्वमशेष सम्बन्धेःरिमिन्‌ .सत्यपि नान्‍्योन्यगतौ तौ । 
प्रत्यासत्तिः कारणमैक्यस्प न सा स्यादर्थों बाच्यं वक्‍त्रभिधानं च विभिन्‍ने ।|२१॥ 
अन्वयार्थ--(आत्मा) आत्मा (माता) ज्ञाता है और (इदं अशेष॑ विदृवं) यह समस्त विद 
(मेयम) ज्ञेव है (अस्मिन्‌ सम्बन्धे सत्यपि) इस मात्ता-मेय अथवा ज्ञानज्ञेय सम्बन्धके रहनेपर भी 
(वौ) बे दोनो (अन्योन्यगतौ न) परस्पर एक दूसरेमे गत नहीं है। (ऐक्यस्य) एकताका कारण 
(प्रत्यासत्ति.) अत्यन्त निकटता है परन्तु (सा न स्थात्‌) वह प्रत्यासत्ति नही है क्योंकि (बाच्य॑ 
अर्थ) वाच्यरूप अर्थ (व) और (वक्त्रभिधानं) वक्‍ताका बचन दोनों (विभिन्ते) पृथक्‌-पृथक्‌ हैं। 
भाषायं--जो पदार्थ को जानता है उसे माता और जो जाना जाता है उसे मेय कहते हैं । 
आत्मा माता है और समस्त विद्व मेय है। यद्यपि आत्मा और विश्वमे माता और मेय का 
सम्बन्ध है तथापि वे दोनों एक दूसरेमे अनुग्रविष्ट नही है । पृथक-पृथक्‌ हैं। दोनों की एकता का 
कारण प्रत्यासत्ति हो सकती है परन्तु वह नही हैं। यह बहिज्ञय की अपेक्षा कथन है। अन्तज्ञ य 
की अपेक्षा दोनोंमे अभेद माना जाता है जेसे वाच्य पदार्थ है ओर वाचक वक्‍ता का शब्द है इस 
तरह दोनोंमे मेद है फिर भी दोनोमें वाचकवाच्य सम्बन्ध माना जाता है। वैसे ही माता और 
प्ेयमें भेद होने पर सी परस्परमे माताभेय सम्बन्ध माना गया है ॥२१॥ 


: यश प्रागासीर्ग॑त्स्यदपेक्ष: खल सिद्धः प्रत्युत्पननः सम्प्रति सिद्धोईसि स एवं । 


प्रत्युत्यन्‍्नायतो [ति |बरक्तिरिहासीद [या]भूतापेक्षा सम्प्रति[ति)सा किल रक्ति: ॥२२। हे 
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अफकननन, 
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अन्वयार्थ--(खलु) निरचयसे (य.) जो आप (वर्त्स्य॑ंदपेक्ष:) भविष्यत्‌ की अपेक्षा (प्राक) 
पहले (सिद्ध: आसीः) सिद्ध थे (स एव) वही आप (सम्प्रति) अब (प्रत्युत्पन्न: सिद्ध: असि) वर्तमान 
सिद्ध हैं। (इह) इस जगत्‌मे (तै) आपकी (या) जो (अवरक्ति') विरक्‍त दक्षा (प्रत्युत्पन्नायते) 
वर्तमानके समान मालूम होती है (किल) वास्तबमें (सा) वह (भूतापेक्षा) भूतकालर की अपेक्षा 
(रक्ति:) सरागावस्यथा (आसीतू) थी | 

भावाथं--हे भगवन्‌ ! जो आप पहले भविष्यत्‌ की अपेक्षा सिद्ध कहे जाते थे वही अब 
वतेमान सिद्ध कहलाते है। इस कालकी अपेक्षा पर्यायभेद होनेपर भी द्रव्यकी अपेक्षा दोनों पर्यायोमे 
एकत्व स्थापित किया गया है। इसी प्रकार वत्तमान की अपेक्षा जो विरक्‍त दक्षा है वह भूत की 
अपेक्षा सरागावस्था थी | इसलिए यहाँ भी पर्याय की अपेक्षा भेद होने पर भी द्रव्य की अपेक्षा अमेद 
प्ररूपण किया गया है ॥२२॥ 

एक भाग शाश्वतमुच्चेरभिषिज्चन्‌ भूत्वाभूत्वा त्॑मवसीश स्वयमेव । 

एतड्भत्वा यदूभवनं पुनरन्यन्न (तत्‌) त्रेकाल्यं सहुलयन्‌ त्वामनुयाति ॥२३॥ 

अन्यया्थ --(ईश) हे नाथ ! (त्वं) आप (एक झाइवतं भाव) एक शाइवत--श्रैकालिक भाव 
का (उच्चे, अभिषिज्चन्‌) उत्कृष्ट अभिषेचन करते हुए बर्थात्‌ सामान्य त्र कालिक भावकी रक्षा 
करते हुए (भूत्वाभूत्वा) हो होकर (स्वयमेव) अपनेआप (भवस्ति) होते है सो (एतद्‌ भूत्वा पुन. 
यदभवनं) यह होकर पुन: जो होता है वह (अन्यत्‌ न) अन्य नही है अर्थात्‌ अन्य द्रव्य की उत्पत्ति 
नही है (त्रेकाल्यं सदुलयन्‌ 'भाव:') तीन कालका संग्रह करनेवाला भाव (त्वास) आपका (अनु- 
याति) अनुगमन करदा है। 

भावा्थ--पदार्थ द्रव्य और मा है। इनमे द्रव्याश त्रेकालिक है और पर्याथ्राश परि- 
वतित होता रहता है। जब द्वव्यांशको प्रधानता देकर कथन किया जाता है तब कहा जाता कि 
पदार्थ अपरिवततंनीय--त्रेकालिक है और जब पर्यायाश को प्रधानता देकर कथन होता है तब कहा 
जाता है कि पदार्थ परिवर्तनीय है। यतदच द्रव्य पर्यायसे भिन्‍न नहीं है और पर्याय द्वव्यसे भिन्‍न 
नही है अत. यहाँ कहा गया है कि हे ईश | आप श्ाश्वतभाव--त्र कालिक द्रव्याश की रक्षा करते 
हुए हो अपनी उपादान शक्तिसे स्वय हो रहे है, नूतन नूतन परिणतिसे युक्त हो रहे है परन्तु 
आपकी वह नूतन परिणति आपके द्रव्याशसे पृथक्‌ नही है। इस प्रकार तीनो कालका सकलन 


करनेवाला जो द्रव्याश है वह सदा आपके साथ रहता है। तात्पर्य यह है कि आप द्वव्यपर्यायात्मक 
होनेसे भावाभावात्मक हैं ॥२३॥ 


एकः साक्षादक्षरविज्ञानघनस्त्व॑ शुद्ध शुद्धस्वावयगेष्वेव निलीनः | 

अन्तर्मज्जदूदृक्सुखवीर्या दिविशेषे रेकोधप्युद्गच्छसि वैचित्रयमनन्तम्‌ ॥२४॥ 

अन्वयाथं--हे भगवन्‌ ! (त्वं) आप (एक:) एक है (साक्षात्‌ अक्षरविज्ञानघन.) साक्षात 
अविनाशी विज्ञानघन स्वभावसे युक्त है (शुद्ध ) शुद्ध है तथा (शुद्धस्वावयवेष्वेब निलीनः,) अपने 
शुद्ध अवयवोंमे ही निलीन है । इस तरह (एको5पि सन्‌) एक होते हुए भी (अन्तमंज्जदूहक्सुख- 
वीर्यादिविश्येषे:) अन्तरमे निमग्न होनेवाले दर्शन सुख और वीये आदि विशिष्ट गुणों की अपेक्षा 
(अनन्त वेचित्यम्‌) अनन्त प्रकारकी विचित्रता--नानारूपता को (उद्गच्छसि) प्राप्त हो रहे हैं । 
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अन्वयार्थ--यहाँ एकानेक भड़की अपेक्षा भगवान्‌ की स्तुति करते हुए आचाय॑ कहते है 
कि है भगवन्‌ ! आप यद्यपि अपने विज्ञानघनस्वभाव की अपेक्षा एक हैं तथापि अन्तरडुमें 
विद्यमान दर्शन सुख और वीय॑ आदि गुणों की अपेक्षा अनेक भी हैं ॥२७॥। 


अध्यारुढोष्न्योन्यविरुद्धोद्धतर्में,.._ स्पाह्मादेन .प्रविभक्तात्मविभूतिः । 
स्वामिन्‌ नित्य त्थं निजतस्वैकपराणां किल्विद्‌ दत्सेपत्यन्तमगाधोष्प्यवगाहम्‌ ।२५॥ 


अन्वयार्थ--(स्वामिन) हे नाथ ! यद्यपि (त्वं) आप (नित्य) निरन्तर (अन्योज्न्यविरुद्धोद्धत- 
धर्मे)) परस्पर विरुद्ध अनेक उद्धत धर्मोसे (अध्यारूढ:) सहित हैं तथापि (स्याह्मादेन) स्याद्वादसे 
(प्रविभक्तात्मविभूति ) विभाग को प्राप्त आत्मवेभवसे युक्त है अतः (अगाधो5पि) अत्यन्त गंभीर 
होते हुए भी (निजतत्त्वेकपराणां) स्वतत््व की एक आराधनामे तत्पर रहनेवालोके लिये (किश्चिद) 
कुछ (अवगाहं दत्से) प्रवेश देते हैं । 

भावषा्थ--हे भगवन्‌ ! ऊपर कहे अनुसार यद्यपि आप परस्पर विरोधी अनेक धर्मोसे 
पुक्त है और वे धर्म इतने उद्धत हैं कि सब, आपके समस्त आत्मप्रदेशोंपर अधिकार जमाये हुए 
है तथापि स्याह्रादका आलम्बन लेकर आपने अपनी आत्मविभूतिका ऐसी सुन्दरताके साथ 
विभाग किया है कि सब विरोधी धर्मोका पारस्परिक विरोध अपने आप श्ञान्त हो गया है। 
इस तरह यञ्यपि आपका समझना अत्यन्त कठिन हे तथापि जो निरन्तर आत्मतत्व की आराधना 
मे तत्पर रहते है उन्हे आपका समझना सरल हो गया है, इसी दृष्टिसि कहा गया है कि आप 
तह होते हुए भी अपनी आराधनासे तत्पर रहनेवाले पुरुषोंके लिये कुछ अवगाह--प्रवेश 
देते हैं ॥२५॥ 


8$ 
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वियोगिनीहन्दः' 


अजर: पुरुषों जिन स्वयं सहजज्योतिरजय्यचिद्भर: । 
अयमद्ध्वतसत्यवैमवस्त्वमसि इथात्मकदृष्टिगोचरः ॥१॥ 
अस्वयाथ-- (जिन) हे कर्मंशत्रुओको जोतनेवाले जिनेन्द्र ! (अजर.) जो वृद्धावस्थासे 
रहित हैं, (पुरुष.) आत्मस्वरूप है, (स्त्रयं) अपने आप (सहजज्यं|तिरजय्यचि-द्धूर:) स्वाभाविक 
ज्ञानज्योतिसि जीता न जा सके ऐसे चेत्तन्यके समूहसे युक्त है और (अद्द्ूतसत्यवेभव.) आश्चये- 
कारक सत्यवेभवसे सहित है ऐसे (अय त्वस्ू) यह आप (द्वयात्मकद॒ष्टिगोचर ) विधिनिषेधके भेद- 
से द्विविधरूपताको धारण करनेवाली दृष्टिके गोचर है। 
भावाथं--अन्यत्र पुरुष अर्थात्‌ आत्माका लक्षण लिखते हुए कहा है--अस्ति पुरुषद्चिदात्मा 
विवर्जितः स्पशंगन्धरसवर्णे: । गुणपर्ययसमवेतः समाहित. समुदयव्यय ध्रौब्ये.* ॥ अर्थात्‌ चेतन्य 
जिसका स्वरूप है, जो स्पष्ट रस गन्ध और वर्णसे रहित है--अमूर्त है, गूण और पर्यायोसे तन्‍्मय 
है तथा उत्पाद व्यय और ध्रोव्यसे सहित है ऐसा पुरुष--आत्मा है। हे भगवन्‌ ! आप इसी आत्म- 
द्रव्यरूप हैं, वृद्धावस्थासे रहित हैं क्योंकि वृद्धावस्था शरीररूप पुद्गलद्रव्यकी परिणति है, सहज 
चेतन्यसे सहित हैं आइ्चर्यंकारी आत्मवेभवसे सहित है--सबको आइचयंमे डालनेवाले केबलज्ञानादि 
गुणोसे तन्‍्मय हैं। आपके इस स्वरूपको जाननेके लिये विधि और निषंध इन दोनो दृष्टियोका 
ज्ञान होता आवश्यक है क्योंकि उनके बिना आपका ययार्थरूप जानना सभव नही है ॥१॥ 
न पराश्रयणं न शृन्यता न च भावान्तर्सक्वरो5स्ति ते । 
यदसंख्यनिजप्रदेशकेविंहितो . वस्तुपरिग्रहः. स्वयम्‌ ॥२॥ 
अन्वयार्थ--(ते) आपके (न पराश्रयणं) न परका आश्रय है (न शन्‍्यता) न शन्यरूपता है 
(च) और (न भावान्तरसद्भुर अस्ति) अन्य भावोका संकर--समिश्रण है (यत ) क्योकि (असख्य- 
निजप्रदेशके)) अपने असंख्यात प्रदेशोके द्वारा (स्वयं) स्वय (वस्तुपरिग्रह.) बस्तुका परिग्रहण 
(विहित्त:) किया गया है। 
भावार्थ--है भगवन्‌ ! आप जो अनन्त गुण और पर्यायरूप वस्तुकों ग्रहण कर रहे हैं अर्थात्‌ 
उससे तन्मय हो रहे है सो इस कार्यमे आपको पर द्रव्यका आशक्षय नही लेना पडा है, न इन गुणों 
का आपमे अभाव है और न अन्य भावोंसे आपका संकरपना है मात्र अपने असंख्यात प्रदेशों द्वारा 
स्वय ही उस चैतन्य क्स्‍्तुकों अ्रहण कर रहे हैं ॥२॥ 
१ विषमे ससजा गुरु. समे सभरालो<5थ गुरुवियोगिनी--वृत्तरत्नाकर 
२, पुरुषार्थसिद्धथपाये । 
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यदमूर्त इति स्फुटोदयं सहज भाति विशेषणं विभोः । 
तदिदहात्मपरायणो भवान्‌ सह मेदं सम्ृपैति पुद्गले। ॥३॥ 


अस्थयार्थ--(यत्‌) जिस का रण (विभो ) आपका (अमूते:) अमूर्त (इति) यह (स्फुटोदयं) 
अत्यन्त स्पष्ट और (सहजं) स्वाभाविक (विशेषणं) विशेषण (भाति) चुशोभित होता है (तत्‌) इस 
कारण (इह) इस लोकमें (आत्मपरायण:) आत्माराधनामे लीन रहनेवाऊ़े (भवान) आप (पुदुगर्े: 
सह) पुद्गलोके साथ (भेदं) पृथक्त्वको (समुरपेति) प्राप्त हैं । 

भावाथं-- है भगवन्‌ ! आपके अनेक विशेषणोमे 'अमूतं' यह भी एक विशेषण है । जो स्पर्श 
रस गन्ध और वर्णसे रहित है उसे अमूत कहते है। आपका यह 'अमूर्त!' विशेषण अत्यन्त स्पष्ट 
और सहज--स्वाभाविक है। 'मूर्त! विशेषण पुद्गल द्रव्यमे सगत होता है क्योंकि वही स्पर्श रस 
गन्ध और वर्णसे सहित है। अरहन्त अवस्थामे यद्यपि आप शरीररूप पुद्गलमे निवास करते हैं 
तथापि उससे आप सबंथा पृथक्‌ हैं। शरीररूप पुद्गलके साथ आपका एकत्व नही है ॥३॥ 


चिदितीस(श)विशेषणं दधत्सहजं व्यापि कुंतोष्प्पबाधितम्‌ । 
उपयासि भिदामचेतनेरखिलेरेव सम समन्ततः ॥४॥ 


अन्चयार्थ-- (ईश) हे स्वामिन्‌ ! जिस कारण आप (सहज) स्वाभाविक (व्यापि) व्यापक 
और (कुतो5पि) किसी भी कारणसे (अबाधित) बाधित न होनेवाले (चिद इति विशेषण) 'चित्‌' 
इस विशेषणको (दधत्‌) धारण कर रहे है उस कारण आप (समन्तत") सब ओरसे (अखिले: एव 
अचेतने ) सभी अचेतन द्रव्योके (सम) साथ (भिदा) भेदकों (उपयासि) प्राप्त हो रहे है । 

भावाथं--है भगवन्‌ ! अमूर्त विशेषणके समान एक “चित्‌' यह भी आपका विदेषण है। 
आपका यह चिंत्‌ विशेषण सहज हें--स्वाभाविक है, सब अवस्थाओमे व्यापक हैं और किसी भी 
कारणसे उसमे बाधा नही आती हैं। इस विशेषण की महिमासे आप पुदुगल, धर्म, अधर्म, 
आकाश और काल इन पाँचों अचेतन द्र॒व्योसे पृथक्‌ सिद्ध होते है। 'अमूत'! विशेषणसे तो आपका 
मात्र पुदुगलद्रव्यसे पृथकत्व सिद्ध होता हे--धर्म, अधर्म, आकाश और कालसे नही । परन्तु 'चित्‌' 
विशेषणसे जीवातिरिक्त सभी अचेतन द्रव्योसे पृथक्त्व सिद्ध होता हे ॥४॥ 

विशदेन सदेव सर्गतः सहजस्वालुभवंन  दीव्यत: । 
सकले! सह चेतनान्तरेरुदितं दूरमिंदे तवान्तरस ॥।५॥ 

अन्ययार्थ--(सदेव) सदा ही (सवंत:) सब ओरसे (विद्देन) निमेल (सहजस्वानुभवेन) 
सहज स्वानुभवसे (दीव्यत:) रमण करनेवाले (तव) आपका (सकले:) समस्त (चेतनान्तरेः सह) 
अन्य चेतन द्रव्योके साथ ( हृदं॑ ) यह ( दूरं ) बहुत दूरका (अन्तरं ) अन्तर ( उदितं ) कहा 
गया है। 

भावार्थ--'चित्‌' विदेषणसे अचेतन द्रव्योके साथ तो आपका पृथक्त्व सिद्ध हो गया था 
परन्तु अन्य चैतन द्रव्योके साथ पृथक्त्व सिद्ध नही हुआ था । 'अब आप सहज स्वानुभवसे सहित हैं' 
इस विद्येषणके द्वारा समस्त अन्य चेतन द्रव्योसे आपका बहुत दूरका अन्तर सिद्ध होता है, यह 
बात सिद्ध की गई है। संसारमे जितने चेतन द्रव्य हैं वे सन अपना-अपना स्वतन्त्र पृथक्‌ अस्तित्व 


२०६ लघुतस्त्वस्फोट 


लिए हुए है क्योकि सबका स्वानुभव पुथक-पुथक्‌ है। यदि सब चेतन एक ही ब्ह्माके विवतंरूप 
होते तो सबका अनुभव एकरूप हो होता परन्तु सबका अनुभव अपता-अपना जुदा-जुदा है अतः 
सब पृथक-पृथक हैं । है भगवन्‌ |! आपका भी सहज स्वानुभव पृथक है अत' आप अन्य चेतन द्रव्योसे 
पुथक है ॥५॥। 


निजमावशृ तस्य स्वतो निजभावेन सर्देव तिष्ठतः । 
प्रतिभाति पररखण्डितः स्फूटमेकी निजभाव एवं ते ॥६॥ 


अन्वयाये--जो (स्वतः) सब ओरसे (निजभावभृतस्य) निजभावसे भरे हुए है तथा (सर्देब) 
सदा ही (निज्रभावेत) निजभाज्रके साथ (तिष्ठत ) स्थित रहते है ऐसे (ते) आपका (पर अखण्डित.) 
परसे खण्डित नही होनेवाला (एक') एक (निजभाव एबं) निजभाव ही (स्फुट) स्पष्टरूपसे (प्रति- 
भाति) सुशोभित हो रहा है । 
भावाथे--यतइच प्रत्येक द्रव्य निजभावसे परिपूर्ण है, सदा निजभावसे ही युक्त रहता है 
और उसका वह॒निजभाव परके द्वारा खण्डित नहीं होता है। यह वस्तुस्वभावकी मर्यादा है 
तदनुसार आप भी एक स्वतन्त्र आत्मद्रव्य हैं अतः आपका भी निजभाव सदा परसे अखण्डित 
है ॥६॥ 
अजडादिविशेषणेरय॑ त्वमनन्तैयुंगपद्धि शेषितः । 
भवसि स्वयमेक एवं चेत्‌ प्रकटा तत्तव भावमात्रता ।।७॥ 


अन्वयाथ--(अनन्तै., अजडादिविशेषणै)) अजड-च्रेतन आदि अनन्त विशेषणोके द्वारा 
(युगपत्‌) एक साथ (विशेषित.) विशेषताको प्राप्त हुए (अय त्वम्ू) यह आप (चेंतू) यदि (स्वयं) 
स्वयं (एक एवं भवसि) एक ही है (तत्‌) तो (तब) आपकी (भावसात्रता) सामान्यरूपता (प्रकटा) 
प्रकट है--स्पष्ट है । 
भावायं---'यद्यपि शब्द-शब्दमे अथंभेद होता है! इस मान्यताके अनुसार अनन्त विशेषणोसे 
युक्त होनेके कारण आपमे अनन्तरूपता होना चाहिए तथापि आप एक ही है अर्थात्‌ एक ही व्यक्ति 
के अनन्त विद्येषण हे | इससे सिद्ध होता है कि उन विशेषताओके होने पर भी आपमे एक ऐसी 
सामान्यरूपता है जिसके कारण आपका सब विशेषणोमें अनुगमन होता रहता है ॥७॥। 
त्वप्रपयु परि प्रभो मवश्निदमस्तीत्यविभिन्नधारया । 
अविभावितपूब पश्चिम; प्रतिभासि भुव एवं पश्यताम्‌ ॥८।॥ 
अन्वयार्थ--(प्रभो) है भमगवन्‌ | (उपयुपरि) ऊपर-ऊपर अर्थात्‌ आगामी प्रत्येक क्षणमें 
(भवन) होते हुए (त्वम्‌) भाप (इृदमस्ति) 'यह है! (इति अविभिन्‍नधारया) इस प्रकार अखण्डधारा 
से (अविभावितपूर्वपश्चिम ) पूर्व ओर उत्तरके विकल्पसे रहित (प्रतिभासि) सुझोभित होते हैं 
अतः (पश्यताम्‌) देखनेवालोंके लिए (प्रुव एव प्रतिभासि) ध्ुव--नित्यरूप ही प्रतीत होते है । 
भावायथ--द्र॒व्य स्वभावके कारण यद्यपि आपमे प्रतिक्षण उत्पाद और व्यय होता रहता है 
और उसके कारण आप अज्लुवरूप हैं तथापि 'यह वही है” इस प्रकारकी अखण्डधारासे--अवि- 
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दिछन्मरूपसे होने वाले प्रत्यभिज्ञानके कारण आपके पु्वं और उत्तरका विभाग अनुभवमें नहीं 
आता है इसलिए आप देखनेबालोके लिए एक प्रृवरूप ही अनुभवमें आते हैं ॥८॥ 
अयमेकविशेष्यतां गतस्त्वमनन्तात्मविशेषणखजः । 
प्रभवन्नविम्क्ततारया भगवन्‌ भासि अवज्निरन्तर; ॥९॥। 
अन्वयार्थं--(अनस्तात्मविशेषणस्रज:) अपने अनन्त विद्येषणोंके समूहुकी (एकविशेष्यतां गतः) 
एक विशेष्यताको प्राप्त हुए (अय॑ त्वम्‌) यह आप (अविमुक्तधारया प्रभवन्‌) अखण्डधारासे होते हैं 
अत (भगवन्‌) है भगवन्‌ ! (सवन्निरन्तरः) होते हुए भी अन्तरसे रहित (भासि) सुशोभित है । 
भावायं--हे भगवन्‌ ! विशेषणोंकी माला अनन्त है परन्तु उन सब विशेषणोंके विशेष्य 
आप एक ही है। यद्यपि उन विद्ेषणोंके कारण आप प्रतिसमय नवीन नवीनरूपसे उत्पन्त हो रहे 
हैं तथापि आपकी वह उत्पत्ति अखण्डधारासे हो रही है अर्थात्‌ विशेषणजन्य नवीनताके होने पर 
भी आपकी एकरूपतामे कोई बाधा नही आती है अत. आप “भवन्‌ चासौ निरन्तर' इस समासके 
अनुसार होते हुए भी निरन्तर हैं--अन्तरसे रहित है । तात्परयं यह है कि उत्पाद व्ययके होने पर 
भी आप किसी अपेक्षासे ध्रुवरूप हैं ॥९॥। है 
अजडादिविशेषणभ्ृता निजधाग न तवेति तुच्छताम्‌ । 
अजडादिविशेषणानि न क्षयमायान्ति ध्ृतानि धारया ॥१०॥। 


अन्वयार्थ--(अजडादिविशेषणै" भूता) अजड आदि विशेषणोसे भरी हुई (तव निजधारा) 
आपकी वह धारा (वुच्छता) अभाव रूपताको (न एति) प्राप्त नही होती और (धारया) धारासे 
(धृतानि) धारण किये हुए (अजडादिविशेषणानि) अजड आदि विशेषण (क्षय न आयाल्ति) क्षयको 
प्राप्त नही होते । 

भावाथं-द्रव्यकी जो अनादिअनन्तरूपता है वह उसकी निजधारा कहलाती है ओर 
उसमे गुण तथा पर्यायक्रे कारण जो नवीनता आती है उसे विशेषण कहते हैं । द्वव्यकी जो निज- 
धारा है वह अनेक विशेषणोंसे परिपूर्ण रहती है तथा अनादि-अनन्त होनेसे कभी नष्ट नही होती 
है । विशेषणोसे द्वव्यमे जो नूतनता आती है वह उसकी निजधारासे सदा सबद्ध रहती है इसलिए 
वह भी सर्वथा क्षयतरो प्राप्त नहीं होती । है भगवन्‌ ! आप एक स्वतन्त्र आत्म-द्रव्य हैं उसकी जो 
अनादि अनन्त परिणति है वह आपकी निजधारा है ओर यह निजधारा 'अजड-चेतन” तथा अमू तें 
आदि विशेषणोमे परिपूर्ण है । इन विशेषणोकी अपेक्षा आपकी निजधारा कभी नष्ट नहीं होती 
और निजञरधाराको अपेक्षा कभी विशेषण नष्ट नही होते अर्थात्‌ अजड' तथा अमूतंत्व आदि ऐसे 
विशेषण है जो सदा काल आपमे विद्यमान रहते है ॥१०॥ 

अजडादिविशेषणानि ते परतो मेदकराणि न स्वतः । 


दघतः स्वयमद्व्यं सदा स्वमसाधारणभावनिभरम्‌ ॥११॥ 
अस्वया्थ--(ते) आपके (अजडादिविदेषणानि) अजड आदि विशेषण (परत.) अन्य द्रव्यो 
से (भेदकराणि) भेद--पुयक्त्व करनेवाले है (स्वत न) स्वद्रव्यसे नही । क्योंकि आप (सदा) निरन्तर 
(अद्यं) अन्य द्रब्यसे रहित और (असाधारणभावनिर्भरघ) असाधारण भावोसे परिपूर्ण (स्व) अपने 
आत्म द्रब्यको (स्वयं) अपने आप (दधत.) घारण करते है। 
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भाषायं--हे भगवत्‌ ! आपका आत्मद्रव्य एकत्व-विभकत है अर्थात्‌ स्वकीय गुण पर्यायोंसे 
अभिन्‍न तथा परद्रव्योंसे विभकत है। इस प्रकार जब आप परसे रहित और अपने असाधारण- 
भावोंसे सहित आत्मद्रव्यकों सदा धारण करते हैं तब आपके अजड़ आदि विशेषण आपको पर- 
द्रव्येंसे तो पृथक्‌ सिद्ध करते हे परन्तु अपने आत्मद्रव्यसे नही । कही द्वव्यके गुण पर्याय भी क्‍या 
उससे पुथक होते हैं ? अर्थात्‌ नही होते ॥११॥ 


अजडाद्यविभागतः स्थितस्तव भावोध्यमनंश एककः । 
अजडादविभागभावनादनुभूति सम्रपैति नान्‍्यथा ॥१२॥ 


अन्वयार्थ--(अजडाद्रविभागत. स्थित ) अजड आदि विशेषणोके अपुथक्त्व--अविभेदसे 
स्थित (तव ) आपका (अय) यह (अनंश') अखण्ड (एकक.) एक (भाव:) आत्मद्रव्य (अजडाद्यविभाग- 
भावनात्‌) अजडादि विशेषणोके अभेदकी भावना करनेसे ही (अनुमूर्ति) स्वानुभूतिको (समुपे्ति) 
प्राप्त होता है (अन्यथा न) अन्य प्रकारसे नही । 


भावाथं --हे भगवन्‌ ! आपका यह एक अखण्ड आत्मद्रव्य, अजड-चेतन्य-ज्ञानरूपता आदि 
विशेषणोसे अभिन्‍न है, न्याय वेशेषिक दर्शनकी मान्यताके अनुसार गुणोंसे सवंथा भिन्‍न नही है 
और बोद्धदर्शनकी मान्यताके अनुसार क्षण-क्षणमे नष्ट होकर अनेकत्वको प्राप्त नही है इसीलिए 
उसमे आत्मानुभूति तथा अतीत कार्योंकी स्मृति आदि होतो है । गुणगुणीमे तथा पूर्वोत्तर क्षणमे 
सर्वथा भेद माननेसे अनुभूति आदिकी सिद्धि नहीं हो सकती ॥१२॥ 


भवन भवतों निरहुशं सकला माष्टि सकारकाः क्रियाः । 
भवन दृयतामबाप्यते क्रियया नेव न कारकेरपि ॥१३॥ 


अन्वयाथ--(भवतः) आपका (निरडुश) भिर्बाधरूपसे (भवन) होना (सकला:) सम्पूर्ण 
(सकारका ) कारक सहित (क्रिया') क्रियाओको (मार्ष्टि) साफ करता है क्योंकि (भवन) आपका 
होना (नव क्रियया) न क्रियाके द्वारा और (न कारके अपि) न कारकोके द्वारा भी (हृयता) द्वि- 
रूपताक़ो (अवाप्यते) प्राप्त कराया जाता है । 
भावाथ --भेददृष्टिके कथनमे द्रव्यकी परिणति कर्ता कमे आदि कारकों और क्रियाकी 
अपेक्षा रखती है परन्तु अभेददृष्टिके कथनमे द्रव्यकी परिणति स्वत होती है, उसमे कारक और 
क्रियाकी अपेक्षा नहीं रहती। यहाँ अभेददृष्टिकी अपेक्षा स्तुति करते हुए आचाय॑ कहते है कि 
है भगवन्‌ ! आपकी जो परिणति है वह स्वतन्त्र है किसी बाह्य द्रव्यके आश्रित नही है अतः उसमे 
कारक और क्रियाओका विकल्प नही है ॥॥१३॥ 
भवने भवतों निरडुशे क्‍्य लसेत्‌ कारणकार्यविस्तरः । 
न किलाभवनं करोति तत्‌ क्रिपतेउ्त्राभवनं च तेन नः (न) ॥१४॥ 
अन्वयार्थ--(भवतो भवने निरद्धुशे सति) आपका परिणमन निर्बाध होने पर (कारणकार्य- 


विस्तर:) कारण और कार्यका विस्तार (क्व लसेतु) कहाँ विराजता है ? अर्थात्‌ कही नही । क्योंकि 
(किल) नि३चयसे (तत्‌) कारण (अभवर्न) कार्यकी अनुस्पत्तिको (न करोति) नहीं करता है (व) 
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कं इस लोकमे (तेन) कार्यके द्वारा (अभवर्न) कारणकी अलुत्पक्ति (नम किसलें) नही की 
ती है । 
भावार्थ--लोकसे जिसका जिसके साथ अन्वय-व्यत्तिरिक पाया जाता है उसका उसके साथ 
कारण-कार्यभाव माना जाता है परन्तु यह मान्यता भेददृष्टिको भपेक्षा है। अमेददृष्टिकी 
अपेक्षा पदार्थंकी उस प्रकारकी योग्यता ही कार्योत्यत्तिमें कारण मानी जाती है। तात्पय यह है कि 
अभेददृष्टिमे कारण कार्यंका विकल्प ही नही है। इसी अभिप्रायप्ते यहाँ कहा गया है कि है भगवनु ! 
आपकी जो परिणति हो रही है उसमे कारण-कार्यका विकल्प नहीं है ॥१४॥ 
भवतीति न युज्यते क्रिया त्वयि कत्रादिकरम्बितोदया । 
भवनैकविभूतिभारिणस्तव मेंदों हि. कलड्ूकल्पना ।|१७॥ 
अन्वथार्थ-- (कर्नादिकरम्बितोदया) कर्ता आदि कारकोंसे जिसका उदय व्याप्त है ऐसी 
(क्रिया) क्रिया (त्वयि) आपमे (भवरति) होती है (इति न युज्यते) ऐसा कहना युक्त नहीं है (हि) 
क्योकि (भवरनेकविभूतिभारिण ) परिणमन मात्र एक विभूतिको धारण करनेवाले (तव) आपके 
(भेद ) कर्ता कर्म आदिका भेद करना (कलद्धूकल्पना) कलड्भुकी कल्पता है । 
भावायं--अभेदनयकी दृष्टिमे कर्ता कम ओर क्रिया तीनों एक हो पदार्थ है भिल्न-भिन्‍न 
नही है इसलिए आपमें उनका भेद करना उचित नहीं है ॥१५॥ 
अजडादिमय: सनातनो जिन भावोःस्पवकीणेकश्मछः । 
अयप्लुच्छलदच्छचित्यभा भरमरन स्वपरक्र माक्रम! ॥१६॥ 
अन्ययार्थ--(जिन) है जिनेन्द्र । (अजडादिमयः) जो अजड अर्थात्‌ चैतन्य आदि रूप है, 
(सनातन) त्रेकालिक है, (अवकीर्णकश्मलः) मोह परिणामोसे रहित है और (उच्छलदच्छित्मभा- 
भरमग्नस्वपरक्रमाक्रम ) जिसके छलकते हुए निर्मल चेतन्यकी प्रभाके समूहमे निज और परके 
पर्याय और गुण निमरन है ऐसा जो (अय) गह (भाव:) भाव है उस रूप आप (असि) है। 
भावार्थ--यहाँ भाव और भाववानमे अमेद कर भागवानकी भावरूप कहा हैं। जिनेन्द् 
भाववान्‌ है और उनका अजडादिरूप--चेतन्य तथा अमूतंत्वरूप जो परिणाम है वह भाव है। 
जिनेन्द्रका वह भाव, सब कश्मल-मोह अथवा दुःखोंसे रहित है तथा स्वपर द्रव्योके गुण और पर्यायों 
को अन्तनिमस्त करनेवाला है ॥१६॥ 
भगवन्नवकीर्णकश्मली यदि भावोष्सि विभामयः स्वयम। 
तदय स्वयम्रेव विस्फुरन्‌ न विमोई समुपैषि कुत्रचित्‌ ।|१७॥ 
अस्वयार्थ--(भगवन्‌) हे भगवन्‌ ! (यदि) यदि आप (अवकी्णकश्मछ-) मोह रहित तथा 
(विभामयः) ज्ञानरूप दीप्ति से सहित (स्वयं) स्वय (भाव: असि) भावरूप हैं (तत्‌) तो (अं) यह 
भाव (स्वयम्ेव) स्वयं ही (विस्फुरनू) प्रकट होता है--अन्यके द्वारा किया हुआ नहीं है। आप 
(कुत्नचित्‌) कही भी (विमोह) कर्तृत्वजन्य अमको (न समुपे्ि) प्राप्त नही होते है। 
भावाभं- हे भगवत्‌ ! आप जिस बीतराग भावरूप है वह भाव भो आपमे स्वयं प्रकट हुआ 
है किसी अन्य द्रव्यके उपादानसे उसकी उत्त्पत्ति नहीं हुई है क्योकि उपादालोपादेयभाव एक ही 
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द्रव्यमें बनता है दो द्रव्योंमें नही। दो द्रव्योंमे निमित्तनेमित्तिक भाव बनता है, परन्तु अभेदनयके 
कथनमे उसकी विवक्षा नहीं है ॥१७॥ 


स विभाति विभामयो$स्ति यो न विभायादविभामयः क्वचित्‌ । 
न सर्वमिदं विभाति यत्‌ तदियं भाति विनेब (विभेव) निर्भरम ॥।१८॥ 
अभ्वयायं--(य.) जो (विभामयः अस्ति) विभामय है (स ) वह (विभाति) सुशोभित होता 
है (अविभामय:) अविभावमय (क्वचित्‌) कही भी (न विभायात्‌) सुशोभित नहीं हो सकता। 
(यत्‌) जो (इदं सब) यह सब (ननु) निशचयसे (विभाति) सुशोभित हो रहा है (तत्‌) वह (इय 
विभा एव) यह विभा ही (निर्भर) अत्यन्त (भाति) सुशोभित हो रही है। 
भाषार्थ--विभा और विभामय ये दो वस्तुएँ पृथक-पुथक नही है क्योंकि गुण और गुणीमे 
प्रदेश भेद न होनेसे अमेद स्वीकृत किया गया है। जो विभासे तन्‍्मय है उसे विभामय कहते है 
और उसकी जो दीप्ति हे वह विभा कहलाती हे। विभामय, विभासे तन्‍्मय हे इसलिए विभामय 
की दोभासे विभाकी शोभा स्वयं सिद्ध हो जातो है। यहाँ विभा ओर विभामयमे अभेद स्वीकृत 
कर कथन किया गया हे ॥१८॥ 
हृदमेव विभाति केवर्ल न विभातीदमिति क्व कल्पना | 
हृदमित्यम्नना विभाति तद द्वितयं नास्ति विभाविभागढरृत्‌ ॥१९॥ 


अन्वयाथ--(केवलं) मात्र (इृदमेव) यहो (विभाति) सुशोभित होता है (इद न विभाति) 
यह सुशोभित नही होता (इति कल्पना क्‍्य) ऐसी कल्पना कहाँ होती है ? अर्थात्‌ कही नहीं। 
(इदस) यह (अमुन्ता) इससे (विभाति) सुशोभित होता है (इति) इस प्रकारका जो (द्वितयं) गुण 
और गुणीका युगल है (तत्‌) वह (विभाविभागरृतु) विभामयसे जिभाके विभागकों करनेवाला 
(नास्ति) नही है । 


भावा्थ--जब अभेद दृष्टिसे विभा और विभामय पदार्थमे अभेद है तब यह नहीं कहा जा 
सकता कि विभा ही सुशोभित होती है, विभामय पदार्थ सुशोभित नहीं होता । अथवा विभामय 
पदार्थ ही सुशोमित होता है विभा नहीं। कदाचित्‌ ऐसा भी कहा जावे कि “यह इससे सुशोभित 
होता है' और ऐसा कहनेसे विभा तथा विभामय पदार्थमे द्वेतपना सिद्ध होता है तथापि वह 
ह तपना विभाको विभामयसे पृथक्‌ करनेमे समर्थ नही है, क्योकि उन दोनोमे प्रदे'/भेद नहीं 
है ॥ १९॥ 


सहजा सततोदिता समा स्वसमक्षा सकला निराकुला । 
ह्यमद्शुतधाममालिनी ननु कस्यास्तु विमा विभावरी |।२०।। 


अन्ययाथं--जो (सह॒जा) स्वाभाविक है, (सततोदिता) निरन्तर उदयरूप रहती है, (समा) 
न्यूनाधिकतासे रहित है, (स्वसमक्षा) अपने आपके लिए जिसका प्रत्यक्ष होता है, (सकला) परिपूर्ण 
है (निराकुला) आकुलतासे रहित है तथा (अदुभुतधाममालिनी) विस्मयकारी तेजकी मालासे 
सहित है ऐसी (इयं) यह (विभा) विभा-दीप्ति (ननु) निइचयसे (कस्य) किसके लिए (विभावरी) 
रानिरूप (अस्तु) हो श्षर्यातु किसीके लिए नही । 
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भावषाथं--जो विभा प्रत्यक्ष अनुभवमें आ रही है उसका अपलाप कैसे किया जा सकता 
है ? इस प्रकरणमें विभा शब्दसे आत्माकी ज्ञानज्योति ग्राह्म है शरीरकी दीप्ति नहीं ॥२०।। 


विधिवद्‌ दभ्ती स्ववेमबाद विधिरूपेण निषधमप्यसो । 
परिशुद्धचिदेकनिर्भम तव केनात्र विभा निषिध्यते ॥२१॥ 


अन्ययार्थ--जो (स्ववेभवात्‌) अपने बेभयसे (विधिवत्‌) विधिपक्षके समान (निषेधमपि) 
निषंधपक्षको भी (विधिरूपेण) विधिरूपसे (दधती) धारण कर रही है तथा (परिशुद्धचिदेक- 
निर्भरा) जो अत्यन्त शुद्ध एक चेतनद्वव्य--आत्मद्रव्यके निर्भर है ऐसी (तव) आपकी (विभा) ज्ञान- 
ज्योतिरूप विभा (अन्न) इस लोकमे (केन) किसके द्वारा (निषिध्यते) निषिद्ध की जाती है ? अर्थात्‌ 
किसीके द्वारा नहीं । 

भावाथं--जो विधिपक्ष और निषेधपक्ष--दोनोंको धारण करती है तथा अत्यन्त शुद्ध एक- 
चेतन द्रव्यपर निर्भर करती है ऐसी आत्माकी ज्ञानज्योतिरूप विभाका अपलाप कौन कर सकता 
है ? अर्थात्‌ कोई नही ॥२१॥ 


अभितः स्फूटितस्वभावया च्युतदिकक्रालविभागमेकया । 
विभया भवतः समन्ततो जिन सम्पूर्ण मिदं विभाव्यते ॥२२॥ 


अन्ययाथं--(जिन) हे जिनेन्द्र ! (अभितः स्फुटितस्वभावया) जिसका स्वभाव सब ओरसे 
प्रकट हो रहा है ऐयी (भवत ) आपकी (एकया) एक--अद्वितीय (विभया) विभाके द्वारा (च्युत- 
दिक्कालविभाग) दिशाओं और कालके विभागसे रहित (इद सम्पूर्ण) यह समस्त जगत्‌ (समन्ततः) 
सब ओरसे (विभाव्यते) देखा जाता है विभासित होता है । 

भाषायं--हे जित ! आपको स्वाभाविक ज्ञानज्योतिरूप विभाके द्वारा समस्त लोकालोक 
सब ओरसे जाना जाता है ॥२२॥ 


न खलु स्वपरप्रकाशने खगयेतात्र विभा विभान्तरम्‌ । 
भवतो विभयव धीमतः क्रमतः क्ृत्स्नमिदं प्रकाशते ॥२३॥ 


अन्वधार्थ--(खलु) निश्चयसे (अन्न) इस जगत्‌मे (स्वपरप्रकाशने) तिज और परको 
प्रकाशित करनेके लिए (विभा) विभा (विभान्तर) दूसरी विभाकों (न मृगयेतत) नहीं खोजती है। 
(धीमत.) लोकोत्तरज्ञानसे युक्त (भवतः) आपकी (विभयेव) ज्ञानज्योतिरूप विभाके द्वारा ही 
(इदं) यह (कृत्स्तं) सम्पुर्ण जगत्‌ (क्रमतः:) ऋ्रमसे--पदार्थोकी परिणतिके क्रमानुसार (प्रकाशते) 
प्रकाशित होता है। 

भावाथं-- जिस प्रकार दीपक स्वपरप्रकाशक होता है उसी प्रकार आपकी ज्ञानज्योतिरूप 
विभा भी स्वपरप्रकाशक है। हे भगवन्‌ ! आपकी तथोकत विभाके द्वारा ही समस्त जगत्‌ प्रकाशित 
हो रहा है, यहाँ विभाको ऋमसे प्रकाशित करनेकी जो बात कही है वह ज्ञेयके क्रमानुसार समझना 
चाहिए अर्थात्‌ जेंयका जिस क्रमसे परिणमन होता है उसी क्रमानुसार वह उसे युगपत्‌ प्रकाशित 
करती है ॥२३॥ 


२१३ लघुतत्वस्फोट 


अनया विचरन्ति नित्यशों जिन ये प्रत्ययमात्रसत्तया | 
सकल प्रतियन्ति ते स्वयं न द्वि बोधप्रतिबोधकः क्वचित्‌ २४॥ 
अन्वयार्थ--(जिन) हे कर्मशत्रुओंके विजेता ! (प्रत्ययमात्रसत्तया) ज्ञानमात्रकी सत्तास्वरूप 
(अनया) इस ज्ञानज्योतिरूप विभाके द्वारा (ये) जो (नित्यश.) निरन्तर (विचरन्ति) विचरण करते 
हैं--जाननेका उद्योग करते है (ते) वे (स्वयं) स्वयं ही (सकल) सब पदार्थोंकी (प्रतियन्ति) प्रतीति 
करने लगते है अर्थात्‌ उन्हे यह श्रद्धा हो जाती है कि आपकी विभा स्वपरप्रकाशक है। (हि) 
वास्तवमे (बोधप्रतिबोधक ) ज्ञानको प्रकाशित करनेवाला (क्वचित्‌ न) कही नही है । 
भावायं--विभा क्या है ? ज्ञान मात्रकी सत्तारूप है और ज्ञान स्वपरावभासी है अतः 
विभा भी स्वपरावभासिनी है ॥२४॥ 
अभितोष्नुभवन्‌ू_ भवद्धिभामहमेषो<स्मि मुहुम्त हुः समः । 
जिन यावदुपेमि पृष्कलं स (स्व) मनन्तस्वविभामयं स्वयम्‌ |२७॥ 
अन्वथाथं-- (जिन) है भगवन्‌ ! (एघो5हस) यह में (सम:) मध्यस्थ--दृष्टानिष्टके विकल्प 
से रहित होता हुआ (तावत) तब तक (मुहुमुंहु.) बार-बार (अभित') सब ओरसे (भवद्विभाम) 
आपकी विभाका (अनुभवन्‌ अस्मि) अनुभवन करता रहूँ (यावत्‌) जब तक (स्वर्य) स्वय (पुष्कल) 
परिपुर्ण और (अनन्तस्वविभामयं) अनन्त स्वकीय विभा--शानज्योतिसे तन्‍्मथ् (स्वम्) अपने 
आपको (उपेमि) प्राप्त होता हूँ । 
आवाय्ं--हे प्रभो | आपकी विभाका अनुभवन आत्मोपलब्धिमे कारण है इसलिए स्तुतिके 
फलस्वरूप मै चाहता हूँ कि मुझे इसकी तब तक उपलब्धि होती रहे जबतक कि मै अनन्त स्वकीय- 
विभासे तन्‍्मय आत्मस्वरूपको प्राप्त न कर रू ॥२५॥ 





ढ्+ 


( २० ) 
वंशस्थछुन्दः 


अतस्‍्त्मेव प्रणिधानसीष्ठवात्‌ तवेश तत्त्वश्रतिपत्तये परम । 
बिर्ष बमन्त्योष्प्यम्र्तं क्षरन्ति यत्‌ पदे पदे स्थात्पदसंस्कृता गिरः ॥१॥ 


अन्धयाथं--(ईश) हे स्वामिन्‌ | (तव) आपके (प्राणिधानसौष्ठवात्‌) उपयोगकी कुशलतासे 
(अतत्त्वमेव) अतत्त्व ही (तत्त्वप्रतिपत्तये) बस्तु स्वरूपकी यथार्थ प्रतिपत्तिक लिए (पर) रामथ है 
(यत्‌) क्योकि (स्थात्पदसस्कूृता ) स्थात्‌ पदसे सुशोभित (गिर.) वचन (पदे पढे) प्रत्येक पदमे (विष) 
अतत्त्व एकान्तरूप विषयको (वमन्त्योषपि) उगलते हुए भी (अमृत) अनेकान्तरूप अमृतकों 
(क्षरन्ति) प्रवाहित करते है । 


भावार्थ--स्यात्यदसे चिह्नित जिनेन्द्र भगवानुकी वाणीका अच्छी तरह उपयोग किया जावे 
तो उससे अनादिकालीन अतत्त्व-एकान्त दूर होकर यथाथ्थतत्त्वकी प्राप्ति होती है। इसीको 
लक्ष्ममे रखकर आधचार्यने कहा है कि हे स्वामित्‌ |! जो वचन एकान्तरूप विषको उगलते है। इस 
अध्यायमे एकान्तवादियोके द्वारा स्वीकृत कुछ तत्त्वोका स्याद्गादकी शेलीसे प्रतिपादन किया 
गया है । वे भी स्थात्पदसे अलंकृत होने पर अनेकान्तरूप अमृतको प्रवाहित करने लगते हैं ॥॥१॥ 


परापरोललेखविनाशकृदू बलादू विलीनदिक्कालविभागकल्पनः 
विभात्यसौ संग्रहशुद्धवशनात्‌ त्वमीश्ष चिन्म्रात्रविभतिनिर्भर! ॥२॥ 


अन्वयाथ--(ईश) हे स्वामिन्‌ ! जो (बलातू) बलपूर्वके (परापरोत्लेखविनाशक्ृत) पर 
और अपर--पूर्व और उत्तर क्षणके उल्लेखका विनाश करने वाझ्े है, (विलीनदिक्कालविभाग- 
कल्पनः) जिनमें दिशा ओर कालके विभागकी कल्पना नष्ट हो चु+ है तथा जो (चिन्मात्रविभूति: 
निर्भेर:) चेतन्यमात्र विभूतिसे परिपृण्ण हैं ऐसे (असो त्वमू) यह आप (सग्रहशुद्धदशंनातृ) संग्रहनयकी 
शुद्धदृष्टिसि (विभासि) अतिशय सुशोभित हो रहे हैं। 

भावाधं--जो पदार्थके विशेष अंशको गोण कर प्रधानरूपसे उसके सामान्य अंशको ग्रहण 
करता है वह संग्रहूनय कहलाता है। उस संग्रहनयकी शुद्धदृष्टिसि जब आपका विचार किया 
जाता है तब आप पूर्वापरके विभागसे रहित तथा दिशा और काल सम्बन्धी विभागकी कत्पनासे 
शून्य प्रतीत होते है । साथ ही एक चेतन्यमात्र विभूतिसे युक्त प्रतीत होते है ॥२॥ 


विशुद्धयतिब्याप्तिससेन वल्गिता अपि स्खलन्त्यो5स्खलिता इवोच्छिखाः 
निरंशतच्चांशनिवेशदारुणास्त्वयीश मृच्छन्त्यूजुसतदृष्टय३ ॥ ३॥ 


१. जतौ तु वंशस्थमुदीरित जरौ--वृत्तर॒त्ताकर । 


रै१४ लघुतत्त्वस्फोट 


अस्वयाथं--(ईश) है नाथ ! (त्वयि) आपमे (ऋजुसूत्रदृष्टय:) ऋजुसूत्रनयकी वे दृष्टियां 
(मूच्छेन्ति) वृद्धिको प्राप्त हो रही हैं जो (विजुद्धथ्तिव्याप्तिससेन वल्गिता') विशुद्धताके अधिक प्रसार 
रूप रससे युक्त है तथा (स्खलन्त्य अपि) स्खलित होती हुई भी (अस्खलिता इब) अस्खलितके 
समान (उच्छिखा ) प्रकाशमान है और (निरंशतत्त्वाशनिवेशदारुणा") अखण्ड तत्त्वके अंशको उप- 
स्थित करनेके कारण दारुण--कठिन है । 


भावाय--जो द्रव्यकी समय समयवर्ती पर्यायकों ग्रहण करता है वह ऋजुसूत्रनय कहलाता 
है। यह नय, पदार्थंकों मात्र बतंमान पर्यायरूप मानता है उसके आगे और पीछे होनेवाले पर्याय- 
रूप अशोको यह गौण कर देता है। इस नयकी दृष्टि अत्यन्त सूक्ष्म होनेस छद्मस्थके ज्ञानमे नहीं 
आती अर्थात्‌ छद्मस्थका ज्ञान द्रव्यकी समय-समयवर्ती पर्यायोंकों ग्रहण करनेमें असमर्थं है, अतः 
यह दृष्टि स्खलित-सी जान पडती है परन्तु प्रत्यक्ष ज्ञानका विषय होनेसे यह अस्खलित ही रहती 
हुई प्रकाशमान रहती है। इस नयकी दृष्टि विशुद्धिके अतिरेकसे परिपूर्ण रहती है और निरंश 
बस्तुके अंशको प्रस्तुत करनेके कारण कठिन भी है ॥३॥ 


समन्ततः स्वावयवेस्तव प्रभो विभज्यमानस्य विशीर्णसश्षयाः । 
प्रदेशमात्रा ऋजवः पृथक्‌-पृथक्‌ स्फुरन्त्यनन्ताः स्कुटबोधधातव: ।४॥ 


अन्वयार्थ--(प्रभो) हे नाथ ! (स्वावयवे.) अपने अवथवोके द्वारा (समन्तत ) सब ओरसे 
(विभज्यमानस्य) विभागको प्राप्त होनेवाले (तव) आपके (अनन्ता. स्फुटबोधधातव.) प्रत्यक्षज्ञानके 
अनन्त अविभागी प्रतिच्छेद (पृथक्‌-पृथक्‌) जुदे-जुदे (स्फुरन्ति) प्रकाशित होते है। वे अविभाग 
प्रतिच्छेद, (विशीर्णसश्नया)) सचयसे बिखरे हुए हैं (प्रदेशमात्रा ) प्रदेशमात्र है और (ऋजब.) 
सरल--वरतंमानरूप हैं। 

भावा्--हे प्रभो ! संग्रह नयकी दृष्टिमि आप असंख्यातप्रदेशी एक अखण्ड आत्मद्रव्य है 
और आपके समस्त प्रदेशोंमे अनन्त अविभाग प्रतिच्छेदोसे युक्त अखण्ड केवलज्ञान सुशोभित हो 
रहा है, परन्तु ऋजुसूत्रतयकी दृष्टिमे आप अपने असंख्य प्रदेशोमे विभाजित है और आपका केवल- 
ज्ञान एक अखण्डपिण्डमे न रहकर अनन्त अविभागी प्रतिच्छेदोंमे विभक्त है। उदाहरणके लिये 
संग्रहनयकी हृष्टिमे बृक्ष, एक दिखाई देता है परन्तु ऋजुसूत्रनयकी दृष्टिमे वह वृक्ष शाखा, प्रशाखा, 
फल-फूल, पत्ते और पल्‍्लवोंकी अपेक्षा अनेकरूप दिखाई देता है ॥४॥ 


विशीयमाणेः सहसेव चित्कणेस्त्वमेष पूर्वापरसंगमाक्षमः । 
अनादिसन्तानगतोषपि कुत्रचित्‌ परस्परं संघटनां न गाइसे ॥५॥ 


अन्वयार्थ--है भगवन्‌ ! (एप त्वमू) यह आप (सहसेव) शीघ्र ही (विशीयंमाण ) बिखरते 
हुए (चित्कणे:) चेतन्यकण्ोंके द्वारा-ज्ञानप्रदेशोके द्वारा (पूर्वापरसज़माक्षम ) पूर्व और उत्तर 
क्षणवर्ती चेतन्य कणोके मिलानेमे असमर्थ है और (अनादिसन्तानगतो5पि सन्‌”) अनादि सन्ततिसे 
युक्त होनेपर भी (कुञ्नचित्‌) कही (परस्पर) परस्पर उन चेतन्यकणोंके साथ (सद्धूटना) भेलको 
(न गाहसे) प्राप्त नही होते हैं । 


चतुविशतिस्तव २१५ 


भावायं--ऊपर स्पष्ट किया जा चुका है कि--ऋजुसूत्रनयकी दृष्टिमे द्रव्य अखण्ड त 
रहकर अपने समस्त अवयवों--प्रदेशोंमे विभक्‍त रहता है और पूर्वोत्तरक्षणोंमे सनन्‍्ततिरूपसे न 
रहकर मात्र समयवर्ती वर्तमान पर्यायमें रहता है । इसी अभिप्रायसे यहाँ कहा जा रहा है कि 
आपके चित्कण सहसा ही विखर गये हैं और इस प्रकार बिखर गये है कि उनमे आगे-पीछेका भी 
भेद नही किया जा सकता है तथा कालकी अपेक्षा अनादि सन्ततिसे युक्त होनेपर भी आप पूर्वो- 
सर क्षणवर्ती चित्कणोंकों प्रस्पर मिलानेमे असमर्थ हैं ॥५॥ 


क्षणक्षयोत्संगितचित्कणावछीनिकृत्ततामान्यतया. निरन्वयम्‌ । 
भवन्तमालोकयतामसिक्षत विभाति नेरात्म्यमिद बलात्‌ स्वयि ॥६॥ 


अन्ययार्थ--(निरन्‍्वय 'यथा स्यथात्तथा) निरन्वयरूपसे (क्षणक्षयोत्सड्डितचित्कणावली- 
निकृत्तसामान्यतया) क्षणक्षयके द्वारा अद्भीकृत चेतन्यके अश समूहसे सामान्यके सर्वथा नष्ट हो 
जानेसे (त्वथि) आपके विषयमे (बलात्‌) बलपूर्बक स्थापित किया गया (इदं नेरात्म्यं) यह नेरात्म्य- 
पना (भवन्तम्) आपको (आलोकयता) देखनेवाले मनुष्योके लिये (असिक्षत) तलवारका धाव 
(विभाति) मालूम होता है । 

भावार्थ--जहाँ सग्रह ओर ऋजुसूत्रनयमे मेत्री होती है वहाँ ऋजुसूत्रनयकी अपेक्षा विशेषभे 
परिवतंन होनेपर भी संग्रहनयकी अपेक्षा सामान्य सुरक्षित रहा आता है परन्तु जहाँ ऋजुसूत्रनयको 
सम्रहनयसे निरपेक्ष मान लिया जाता है वहाँ सामान्यका निरन्वय नाश होनेसे नैरात्म्यवाद आता 
है। जैसे सामान्यरूपसे आत्मा नामक द्रव्यका अस्तित्व, उसके क्षण क्षणमे होनेवाले चित्कणोके 
आश्रयसे उत्पन्न होता है। इसके विपरीत यदि सामान्यकों सवंधा अस्वीकृत कर क्षण क्षयसे युक्‍त 
चिदशोको ही आत्मा स्वीकृत किया जाय तो इन चिदशोका आधारभूत कोई पदार्थ स्वीकृत 
करना आवश्यक होग। । यदि उसे स्वीकृत नही किया जायगा तो ऋणुर त्रनयके द्वारा प्रतिपादित 
क्षणक्षयी चिदश किसके आश्रय रहेगे ? इस प्रकार आपके विषयमे प्रस्तुत किया हुआ यह नेरात्म्य- 
वाद आपका अवलोकन करनेवालोके लिये तलवारके घावके समान जान पडता है ॥६॥ 


गतो गतत्वान्न करोति किज्चन प्रभो भविष्यन्ननुपस्थितत्वतः । 
से नुनमर्थक्रिययेश युज्यते प्रवर्तमानक्षणगोचरोइस्ति यः ॥७॥ 


अन्वयार्थ--(प्रभो) हे नाथ ! (गत ) गत पदार्थ (गतत्वात) गत हो जानेके कारण (किश्चन 
न करोति) कुछ नही करता है और (भविष्यन्‌) अनागत पदार्थ (अनुपस्थितत्वतः) अनुपस्थित 
होनेसे (किब्न्बन न करोति) कुछ नहीं करता है। (ईश) हे भगवन्‌ ! (यः त्वम्र”) जो आप (प्रवर्त- 
मानक्षणगोचर, अस्ति) वर्तमान क्षणके विषय है (सः 'त्वस') वह आप (नून) निश्चित ही (अर्थ- 
क्रिया) अथंक्रियासे (युज्यते) युक्त है। 

भावाथं--'अथंक्रियाकारित्वं हि वस्तुनः स्वरूपस्‌” इस छक्षणके अनुसार जो अर्थेक्षिया- 
कारी होती है वही वस्तु कहलाती है। भूत भविष्यत्‌ और वर्तमान काल की अपेक्षा वस्तु तीन 
रूपमे विभकत है । इनमे जो भूत है अर्थात्‌ गत हो चुका है वह गत हो जानेके कारण कुछ करनेमे 
समर्थ नही है और जो भविष्यत्‌ है अर्थात्‌ आगे होनेवाला है बहु अनुपस्थित होनेसे कुछ नहीं कर 
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सकता । छोष रहा वर्तमात, सो वही अर्थ क्रियासे युक्त होता है। इसप्रकार है भगवन्‌ ! आप 
वर्तमान क्षणरूप होनेसे अर्क्रियाकारी वस्तु है ॥७॥ 


क्षणक्षयस्थेषु कणेषु संविदों न कार्यकाल कलयेद्धि कारणम्‌ | 
तथापि पूर्वोत्ततवतिचित्कणहेटाद्धता कारणका्यता ल्वयि ॥८॥ 


अन्ययार्थ--यद्यपि (हि) निश्चयसे (क्षणक्षयस्थेषु संविद कणेषु) क्षणस्थायी चिदशोमे 
(कारण) कारण (कार्यकाल) कार्यके काल को (न कलयेत्‌) नही प्राप्त करता है (तथापि) तो भी 
(पूर्वोत्तरवर्तिचित्कण ) पृव॑ और उत्तरकालमे रहनेवाले चिदशोके द्वारा (हठात्‌) हठपूर्वंक (त्वयि) 
आपमे (कारणकार्यता) कारण-कार्यभाव (धुला) धारण किया गया है। 


भावाथं--पूर्वक्षणवर्ती चिदश कारण और उत्तरक्षणवर्तों चिद् कार्य माना जाता है 
क्योकि पूर्वक्षणवर्ती चिदश ही उत्तरक्षणमे कार्यरूप परिणत होता है। परन्तु पूववक्षणवर्ती चिदश 
जब पृव॑क्षणमे ही नष्ट हो जाता है तब वह्‌ उत्तरक्षणवर्ती चिदंश का कारण कैसे हो सकता 
है ? इसप्रकार क्षणस्थायी चिंदशोकी अपेक्षा यद्यपि आपमे कारण-कार्यपना सिद्ध नहीं होता 
है तथापि उन क्षणस्थायी चिदशोके पूर्वोत्तरक्षणवर्ती चिदशोमे हुठपुवंक कारणकाथ्थंपना अव- 
स्थित है ॥८॥ 


गलत्यबोधः सकले कृते बलादुपयु पयु ग्रति चाकृते स्वयम्‌ । 
अनादिरागानलनिश्वतिक्षणे तबरष निर्वाणमितोब्न्त्यचित्क्षणः ॥९॥॥ 


अन्वयाथं--(सकले) सम्पृर्णरूपसे (अतादिरागानलनिर्वृतिक्षणे कृते) अनादिकालीन 
रागाग्निके श्ान्त होनेका क्षण उपस्थित होनेपर (अबोध.) अज्ञान (गलूति) नष्ट होता है (च) 
ओर अनादिकालीन रागाग्निके ज्ञान्त होनेका क्षण (अकृते) अनुपस्थित होनेपर (अबोध ) 
अज्ञान (बलातू) बलपूर्वक (स्वयं) अपनेआप (उपयुपरि) ऊपर ऊपर (उद्यति) उठता है--वृद्धिको 
प्राप्त होता है। इसप्रकार अज्ञानके नष्ट हो जानेपर (तव) आपका (एप ) यह (अन्त्यचित्क्षण:) 
अन्तिम चिदश (निर्वाणम) मोक्ष को (इत्त ) प्राप्त हुआ है। 


भावार्थ--निर्वाण प्राप्तिका क्रम यह है कि पहले अनादिकालीन रागरूप अग्निको सम्पूर्ण 
रूपसे शान्त किया जावे। उसके शान्त होने ही अज्ञान स्व॒य नष्ट हो जाता है और उसके शान्त 
न होनेपर अज्ञान नष्ट न होकर वुढ्लिको प्राप्त होता है। इसप्रकार रागक्षय, अज्ञान निवृत्ति 
का कारण है और अज्ञाननिवृत्ति निर्वाणका कारण है। दशम गुणस्थानके अन्तमे रागका सर्वथा 
क्षय हो जानेपर यह जीव बारहदवें गुणस्थानमे पहुँचता है वहाँ अन्तमु हे रुक कर शुक्लध्यानके 
द्वितीय भेदके प्रभावसे ज्ञानावरणादि तीन घातिया कर्मोका एक साथ क्षय +.र तेरहवें गुणस्थान 
को प्राप्त होता है। वहाँ का जघन्य काल अन्तमुंहृत॑ और उत्कृष्ट काल देशोन कोटिवर्ष पूब॑ 
व्यतीत कर चौदहवं गुणस्थानमे पहुंचता है और वहा लघु अन्तमुंहृत॑ तक ठहरकर अन्त समयमे 
निर्वाणको प्राप्त होता है। उपादान कारणकी अपेक्षा विचार करनेपर उत्तरक्षणवर्ती पर्याय कार्य 
और पृर्वक्षणवर्ती पर्याय उपादान कारण होती है इसतरह अन्तिम क्षणवर्ती जो चिदंश है वही 
निर्वाणको प्राप्त होता है ॥॥९॥ 
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प्रदीपवन्निवुतिमागतस्व॒ ते. समस्तमेवागस्देकशुन्यताम्‌ । 
न साइस॑ कर्म तबेति छुर्बती मम प्रमो जल्पत एवं साइसम्‌ ॥१०॥ 

अन्वयाथे--(प्रदीपवत्‌) दीपकके समान (निवुंतिमागतस्थ) निर्वाण को प्राप्त हुए (ते) 
आपके (समस्तमेव) अज्ञान तथा रागादिक सभी विकार (एकशुन्यतामु) एक शून्यता को (अगमत्‌) 
प्राप्त हुए थे (प्रभो) है नाथ ! (इति) इसप्रकारका आश्वयंजनक (कम) काय॑ (कुबतः) करते 
हुए (तव) आपको (साहस न) साहस नही करना पड़ा किन्तु (मम) मुझे (जल्पत एव) कहते हुए 
ही (साहसम्र) साहस करना पड रहा है। 

भावाथं-- प्रदीपवर्त्‌ निर्वाणकी मान्यता बौद्धदर्शनमें भी आती है परन्तु वहाँ इस मान्यता 
का यह्‌ अर्थ क्रिया गया है कि जिस प्रकार दीपक बुझनेपर न किसी दिक्षाकों जाता है, न विदिशा 
में जाता है, न अन्तरीक्षमे जाता है और न भूमिके भीतर जाता है किन्तु स्नेह--तेल का क्षय 
हो जानेसे वही शान्‍्त हो जाता है उसोप्रकार निर्वाण होनेपर आत्मा दिद्वा विदिशा अन्तरीक्ष 
अथवा भूमिके भोतर कही नही जाता, किन्तु कलेशों का क्षय होनेसे वही समाप्त हो जाता है । 
इसप्रकार आत्माके उच्छेद को बौद्धदर्शनमे निर्वाण माना गया है। यहाँ उपयुक्त अर्थमे प्रदीप- 
वन्निर्वाण की व्याख्या नही है यहाँ इतनी ही व्याख्या है कि जिसप्रकार स्नेह--तेलके क्षयसे दीपक 
शान्‍्त हो जाता है उसी प्रकार स्नेह--रागभावके क्षयसे आत्मा शान्त हो जाता है। हे भगवन्‌ । 
इन रागादिक विकारी भावों को नष्ट करनेके लिये आपने जो उग्र त्ृपश्चरणादि कार्य किये है 
उनके करनेमे आपको साहस नही करना पड़ा ? आत्मबरूकी बहुलतासे वे कार्य अनायास हो 
गये, परन्तु मुझे उन कार्योको कहते हुए भी साहस करना पड़ रहा है ॥१०॥ 

विचित्ररूपाकृतिभिः समन्‍्ततो ब्रजन्निहाथेक्रियया समागमम्‌ | 
त्वमेक एवाप्रतिपेधवेभबः स्वयं हि. विज्ञानघनोध्वभाससे ॥११॥ 

अन्ययायं---(इृह) इस ससारमें जो (अर्थक्रियाया) अर्थ क्रियाके द्वारा (समन्तत.) सब ओरसे 
(विनिश्वरूपाकृतिभि.) नानारूपवाली आकृतियोके साथ (समागमं) समागम को (त्रजन) प्राप्त 
हो रहे है, (अप्रतिष बबैभव ) जो अप्रतिहत वेभवके धारक है और (विज्ञानधन ) बोतराग विज्ञानसे 
परिपूर्ण है ऐसे (त्वम) आप (एक एवं) एकही (हि) निश्चयसे (स्वयं) (अवभाससे) सुशोभित 
हो रहे है । 

भावार्थ--हे भगवत्‌ ! आप अन्तज्ञेयों को अपेक्षा नानाजेयाकृतियोके समागम को प्राप्त हो 
रहे है अर्थात्‌ आपके दिव्पज्ञानमे नानाजेयों की आकृतियाँ प्रतिफलित हो रही है आपके बेभव का 
कोई निषषंध नही कर सकता है तथा वोतराग विज्ञान--केवलज्ञानसे आप परिपूर्ण है। आपकी 
ऐसी परिणति आत्मद्रव्य को योग्यतासे स्वय प्रकट हुई है ॥११॥ 


न किज्चनापि श्रतिमाति बोधतो बहिरविंच्ित्राकृतिरेक एवं सन्‌ | 

स्वयं हि कुबन जलधारणादिक॑ त्वमीश कुम्मादितयावभाससे ॥१२॥। 

अन्वयार्थ--(ईश) हे भगवन्‌ ! (बोधतो बहि:) ज्ञानके बाहर (किज््वनापि) कुछ भी (न 
प्रतिभाति) नही प्रतिभासित होता है अर्थाव्‌ अन्तर्जेयकी अपेक्षा सब ज्ञानके ही परिणमन है (त्वम्‌ 

लू०-२८ 


२१८ लघुतसत्वस्फोट 


एक एवं) आप एक ही (विचित्राकृति: सन्‌) विचित्र आकृतिरूप होते हैं तथा (स्वयं) स्वयं ही (हि) 
निश्चयसे (जरूघारणादिक कुव॑ न्‌) जलधारण भादि कार्य करते हुए (कुम्भादितया) कुम्भ आदिरूप 
से (अवभाससे) सुशोभित हो रहे हैं। 

भावषायं--बोद्संमत ज्ञानाद्रेतता निराकरण कर यहाँ जैनसंमत शानाइतका वर्णन करते 
हुए आचार्य कहते हैं कि शञानके बाहर कुछ भी नही है। जिस प्रकार दर्पणमे प्रतिबिम्बित मयूर 
आदि, दर्पणरूप ही होते हैं उसी प्रकार ज्ञानमें प्रतिफलित संसारके समस्त पदार्थ ज्ञानरूप ही हैं। 
हे ईश ! जिस प्रकार बाह्य घट जलधा रणादि क्रिया करता है उसी प्रकार अन्तर्घट भी जलधारणादि 
क्रिया करता है अर्थात्‌ घटकी जलूधारणरूप परिणति ज्ञानमे भी आती है और उस परिणतिके 
कारण हो ज्ञानकों घटादिखू्प कहा जाता है ॥१२॥ 

स्वयं हि कुम्भादितया न चेदू भवान्‌ भवेद्‌ भवेत्‌ कि बदिरिथंसाधनम्‌ । 

स्वयीश इुम्भादितया स्वयं स्थिते प्रभो फिमर्थ बहिरथंसाधनम्‌ |१३॥ 


अन्ययार्थ--(चेत्‌) यदि (हि) निश्वयसे (भवात) आप (स्वयं) स्वयं (कुम्मादितया) घटादि- 
रूप (न भवेत्‌) न हों अर्थात्‌ घटादिक आपके ज्ञानमें प्रतिफलित न हो तो (कि) क्या (बहिरथ॑- 
साधनम्‌) बाह्य घटादिकी सिद्धि (भवेत्‌) हो सकती है ? अर्थात्‌ नही हो सकती । (ईण) है नाथ | 
(त्वयि) आप जब स्वयं (कुम्भादितया) घटादिरूपसे (स्थिते) विद्यमान है तब (प्रभो) हे प्रभो 
(बहिरथंसाधनम्‌) बाह्य पदार्थोंकी सिद्धि (किम) किसलिये है ? 

भावार्थ--है मगवन्‌ ! जब आप अन्लज्ञेयकी अपेक्षा घटादिख्प परिणत होते है तभी घटा- 
दिक बाह्य ज्ञेयोकी सिद्धि होती है, क्योंकि जो पदार्थ आपका अन्तर्शैय नहीं है वह बाह्म ज्ेय भी 
नही है। जेसे खर विषाण आपका अन्‍्तज्ञय नही है तो बाह्यमे भो उसकी सिद्धि तही है । यतश्च 
अन्तज्ञ य, ज्ञानकी ही परिणति है अतः शानाद्वेतका सिद्धान्त ठीक है, ऐसा एकान्त भी नहीं है 
क्योकि अन्तज्ञ यको अपेक्षा घटादिकके गहुनेपर भी फिर बाह्य ज्ञेककी क्या आवश्यकता रह जाती 
है ” उसकी निरथंकता सिद्ध होती है, परन्तु परमार्थसे निरर्थकता नही है, क्योकि जलधारणादिक 
कार्य बाह्य घटादिकसे ही संपन्न होते हैं। भोजन, अन्तज्ञय बनकर ज्ञानकी परिणात कही जा 
सकती है पर उससे किसीकी क्षुधा निवृत्ति नहीं हो सकती। क्षुध।निवृत्तिके लिये बाह्य भोजनका 
अस्तित्व आवश्यक है । इसलिये ज्ञानाद्वतका एकान्त जैनसिद्धान्तको स्वीकृत नहीं है ॥१३॥ 

त्वदेकविज्ञानधनाभिषेधनात्‌.._ समस्तमेतज्जडतां. परित्यजत्‌ । 

अभिन्‍्नवेचित्यमनन्तमर्थक्त्‌ू. पृथक. पृथम्बोधतयाश्यमासते ॥१४॥ 

अन्ययाथ--(त्वदेकविशानघनाभिषेधनात्‌) आपके एक विज्ञानधनमे समागत होनेसे जो 
(जडता परित्यजत्‌) जडता--अचेततनताका परित्याग कर रहा है, (अभिन्‍नवेचित्र्य) जिसने अपनी 
विचित्रता--विविधरूपताको नही छोड़ा है, (अनन्त) जिसका अन्त नही होता है और जो (पृथर्‌- 
पृथक) पृथक्‌ पृथक (अथंकृत्‌) अर्थक्रियाकारी है ऐसा (एतन्‌ समस्त) यह समस्त जगत्‌--समस्त 
पदार्थोका समूह (बोधतया) ज्ञानहूपसे (अवभासते) सुशोभित हो रहा है। 

भावायं--हे भगवन्‌ | आपके केवलज्ञानमे जितने चेतत-अचेतन पदार्थ अन्तज्ञय बनकर 
प्रतिफलित हो रहे हैं वे सब चेतनरूप ही हैं अर्थात्‌ चेतन पदार्थ तो चेतन हैं ही किन्तु अचेतन 
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पदार्थ भी अपनी जडताको छोडकर चेतनताको प्राप्त होते है । परन्तु आपके अन्तज्ञय होनेपर भी 
चेतन अचेतन पदार्थ अपनी विचित्रताको नहीं छोड़ते हैं, सब अन्तसे रहित हैं और सभी अपना 
अपना अधथर्क्रियाकारित्व पृथक्‌-पृथक्‌ रखते हैं । मात्र ज्ञानमे प्रतिबिम्बित होनेसे ज्ञानरूप प्रतीत होते 
हैं। यहाँ 'सब चेतन्यरूप ही हैं! इस एकान्तका निराकरण करते हुए आचाय॑ने कहा है कि आपके 
ज्ञानमें आनेसे यद्यपि समस्त पदार्थ जडताकों छोड़कर चेततनरूप प्रतीत होते हैं तथापि इतने मात्र 
से वे चेतन्यरूपताको प्राप्त नहीं हो जाते, क्योकि वें अपनी अपनी विचित्रता और अधथंक्रिया- 
कारिताको छ ड़ते नही है। बहिशञ यकी अपेक्षा सब चेतन अचेतन पदार्थ अपना अपना पृथक्‌ 
अस्तित्व रखते है और तदनुरूप ही उनमे अर्थक्रियाकारित्व रहता है ॥१४॥ 


त्वयीश विज्ञानधनोघघस्मरे स्फुटीकृताशेषविशेषसम्पदि । 
स्फूरत्यभिव्याप्य सम॑ समन्‍्ततो बलातू प्रवृत्तो बहिस्थनिन्‍्ववः ॥१५॥ 


अन्वयार्थ-- (ईश) है प्रभो | (विज्ञानधनौघघस्मरे) जो विज्ञानधनरूप होनेसे अपने आपमें 
सबको निमरन करनेवाले है तथा (स्फुटीकृताशेषविशेषसम्पदि) जिसमे समस्त विश्विष्ट पदार्थ 
स्फुटीकृत हैं--पुथक्‌ पुथक्‌ भासमान है ऐसे (त्वयि) आपके (सम) सबको (समन्तत.) सब ओरसे 
(अभिव्याप्य) प्राप्त कर (स्फुरति 'सति”) स्फुरित होनेप? (बहिर्थनिह्लुव ) बाह्य पदार्थोका निल्लव 
(बलातू) हठपूवेक (प्रवुत्त:। प्रवृत्त हुआ है । 

भावाथं-यहाँ ज्ञानाद्ेतवादीके एकान्तका निराकरण करते हुए कहा गया है कि है प्रभो ! 
यत आपके विज्ञानघनमें समस्त पदार्थोके प्रतिबिम्ब पड रहे हैं अत. सभी पदार्थ आपके अन्तज्ञ य 
बन रहे है इस अपेक्षासे बहिरथंनिद्लव है, बाह्य पदार्थोका अभाव होनेकी अपेक्षा नही ॥१५॥ 


तदेव रूपं॑ तव सम्प्रतीयते प्रभो परापोहदतया विभासि यत्‌ । 
परस्य रूपं॑ तु तदेव यत्परः स्वयं तवापोह् हति प्रकाशते ॥१६॥ 


अन्ययार्थ--( प्रभो) हे प्रभो | (यत्‌) जो आप (परापोहतया) परकी व्यावृत्तिसे (विभासि) 
सुशोभित हो रहे है (तदेव) वही (तव) आपका रूप है अर्थात्‌ परसे व्यावुत्तपना ही आपका वस्तुत्व 
है (तु) और (पर ) पर पदार्थ, (तव अपोह.) आपकी व्यावृत्ति है! (इति) इस रूपसे (यत्‌) जो 
(प्रकाशते) प्रकाशित होता है (तदेव) वही (परस्य रूपमु) परका रूप है । 

भावाथं--परसे पृथकूपना आपका स्वरूप है और आपसे पृथक्पना परका स्वरूप है। बौद्ध- 
दर्शनमे अन्यापोहके द्वारा वस्तुकी व्यवस्था की गई है। यह अन्यापोह अन्यव्याबुत्तिरूप है जैसे घट, 
अघट अर्थात्‌ पटादिसे व्यावृत्तिरूप है और पट, अपट अर्थात्‌ घटादिसे व्यावृत्तिरूप है। इस तरह 
अन्यापोह द्वारा बौद्धदर्शनमे वस्तुके स्वहूपका कथन किया गया है। यहाँ आचाये महोदयने उसी 
अन्यापोहको दृष्टिमे रखकर कहा है कि आप परकी व्यावृत्तिरूप हैं ओर पर आपकी व्यावृत्तिरुप 
हैं। जेनदशश नमे स्थाद्रादकी दृष्टिसे इस प्रकारका कथन किया जा सकता है, उसमे कोई विरोध 
नही है ॥१६॥ 

अभाव एवं  परस्पराश्रयो वजत्यवश्यं स्वपरस्वरुपताम्‌ । 


प्रभो परेषां त्वमशेषतः स्वयं मवस्यमावोड्ल्पधियामगोचरः ॥| १७॥। 
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अन्ययार्थ--(एप:) यह (परस्पराश्नयः) परस्परके आश्रय रहनेवाला (अभाव एवं) अभाव 
ही (अवश्य) अवद्परूपसे (स्वपररूपना) निज और परडपताकों (त्रजति) प्राप्त होता है अर्थात्‌ 
निजमे परका अभाव होना निरूपता है भर परमें निजका अभाव होना पररूपता है। (प्रभो) 
हे भगवन्‌ ! (त्व) आप (परेषां) दूसरोके (अशेषतः) सम्पूर्णहपसे (अभाव: भव॒सि) अभावरूप हैं । 
आप (अल्पधियामगोचर:) अल्पबुद्धियोंके अविषय हैं । 

भावार्थ -हे प्रभो ! एक पदार्थंकी दूसरे पदार्थमे जो व्यावृत्ति है उसे अन्यापोह कहते है । 
इस अन्यापो हसे ही पदार्थ अपने अपने स्वरूपमें स्थिर रहता है आप अन्ध पदार्थों के पूर्णत स्वय 
अमावरूप है । यह अल्पबुद्धि वालोके लिये जाननेमे नहीं आता ॥१७॥ 


इतीदमत्पसन्तप्॒पप्छधावई॑ सदोधतस्थान्यदपोहितु तब | 
स्कुरत्यपोहो5्यमनादिसन्ततिप्रवृत्ततीत्रश्रभमिद्‌ विपश्चिताम्‌ ॥ १८॥ 


लन्वयार्थ--(इति) इस प्रकार (अत्यन्त) अत्यधिक (उपप्लचावहूं) उपद्रवको धारण करने 
वाले (हद) इस (अन्यत्‌) अन्य पदार्थंके (अपोहितु) अपोह करनेके लिये (सदोद्यतस्थ) निरन्तर तत्पर 
रहनेवाले (तव) आपका (अं) यह (अपोह') अन्यापोह (स्फुरति) प्रकट होता है । यह अन्यापोह 
(विपश्चिता) विद्वानोके (अनादिसन्ततिप्रवृत्ततीव्रश्रमभित्‌) अनादि सन्ततिसे चले आये तीक्रभ्रमको 
भेदनेवाला है--नष्ठ करनेवाला है ! 

भावार्थ--बोद्धदर्शनके द्वारा स्वीकृत अपोहवादका निराकरण करते हुए यहाँ यथार्थ अपोः 
हवादका निरूपण किया गया है। विज्ञानघधनस्वभावसे अतिरिक्त अन्य कर्म नोकमम आदि पदार्थों 
से आत्माको पृथक्‌ अनुभव करना ही सच्चा अपोहवाद है। यह अपोह, ज्ञानी जनोके अनादि- 
कालीन विश्वम-मिथ्याबु द्धिको तत्काल नष्ट कर देता है ॥ १८४ 


परस्परापोहतया त्वणि स्थिता! परे न काश्चिज्जनयन्ति विक्रियाम्‌ । 
त्वमेक एच. क्षपसन्लुपप्छ॑ विभो5खिलापोहतया«बमाससे ॥१९॥ 


अन्वयार्थ--(विभो) है प्रभो ! (परस्परापोहतया) परस्परके अपोहरूपसे (त्वयि) आपमें 
(स्थिता:) स्थित रहनेवाले (परे) अन्य पदार्थ (काड्चितु विक्रिया) किसी विकारको--विक्रियाको 
(न जनयन्ति) नही उत्पन्न करते हैं (उपप्लव) उपप्लवकों (क्षपयन्‌) नष्ट करते हुए (त्वमेक एव) 
आप एक ही (अखिलापोहतया) समस्त पदार्थोके अपोहरूपसे (अवभाससे) सुशोभित होत है । 

भावाथं--आपमे जो कर्म नोकमंरूप अन्य पदार्थ स्थित है वे परस्परके अपोह रूपसे स्थित 
है अर्थात आप, करममे स्थित नही हैं और कर्म, आपमें स्थित नही है--दोनो ही अपने अपने गुण 
पर्यायोमे स्थित है। इसप्रकारसे स्थित पर पदार्थ कुछ भी विकार उत्पन्न करनेमे समथे नही है। 
समस्त उपद्रवोंको नष्ट करते हुए आप एक ही समस्त पदार्थोसे अपने आपको दूर अनुभव करते 
हैं ॥!१५॥ 


गत॑ तवापोइतया जयल्थयं जगलयापोहतया गतो भवान्‌ । 
अतो गतस्त्वं सुगवस्तथायतो जिनेन्द्र साक्षादगतोधषि भाससे ॥२०॥ 


अंतुविशतिस्तव श्श 


भन्वयायें-- (तब) आपके (अपोहतया) अपोहरूप होनेसे (जगत्त्रय) तीनों लोक (गत॑) गत 
है और (जगत्त्रयापोहतया) तीनों लोकोकी अपोहरूपतासे (भवान्‌ गत”) आप गत है (अतः) इस- 
लिये (जिनेन्द्र) हे जिनेन्द्र | आप (साक्षात्‌) साक्षात्‌ रूपसे (अगतो5पि) अम्त होते हुए भी (गतः 
सुगतः तथागत:) गत, सुगत और तथागत (भाससे) भासित होते हैं । 

भावषार्थ-है भगवन्‌ !' आपसे व्यावुत्तरूप होनेके कारण तीनो लोक गत है अर्थात्‌ आपसे 
पृथक्‌ हैं और आप तीनो लोकोसे व्यावृत्तरूप होनेके कारण गत है अर्थात्‌ आपसे भिन्न हैं इसलिये 
आप गत, सुगत और तथागत हैं परन्तु परमार्थलरे आप अगत ही है क्योंकि आप अपने ज्ञायक- 
स्वभावसे हटकर कही गये नही हैं ॥२०॥ 


समन्तमन्तश्च बह्विश्च॒ वस्तु सत्‌ प्रसक्य निदुत्य निरंकुशा सती। 
न किब्चिदस्तीति समस्तशन्यतासुपेयुषी  संविदिहावभासते ॥२१॥ 


भनन्‍्वयार्थ-- (अन्तरच बहिश्च) भीतर और बाहर (सत्‌) विद्यमान (समन्त) समस्त वस्तुका 
(प्रमह्ा) हृठपूर्वंक (निल्‍्नत्य) अपलाप कर जो (निरंकुशा सती) निरंकुश-स्वच्छन्द हो रहो है 
त्तथा (किश्वित्‌ नास्ति) कुछ नही है (इति) इस प्रकारकी (समस्तशुन्धताम्‌) समस्त शुन्यताको जो 
(उपेयुषी) प्राप्त है ऐसी (सवित) ज्ञानकी धारा (इह) इस लोकमे (अवभासते) प्रतिभासित है । 


भावाथं- शून्याद्रेलवादी बोद्धोका कहना है कि इस जगत्मे भीतर और बाहर कुछ भो 
नही है सब शून्य ही शून्य है। यहाँ स्तुतिकार अन्त्जेय और बहिज्ञेंय दोनोकों इसलिये शून्य प्रकट 
करते है कि वे दोनो ज्ञानमे समाविष्ट हैं। ज्ञानके सिवाय अन्य कुछ भी प्रतिभासित नही होता । 
इसी दृष्टिसे शून्याद्वेतवादी बौद्धोका मत स्वीकार न कर स्याद्वाददुष्टिसे उसका यथा्थरूप प्रकट 
किया है ॥२१॥ 


उपप्लवायोच्छलिताः सम॑ बलातू किलेश शृन्यं परिमाष्टि कल्पना! । 

बच कि कियत्‌ केन कुतः कथ कदा विभातु विश्वेष्स्तमिते समन्‍्ततः ॥२२॥ 

अन्ययार्थ--(ईश) है स्वामिन्‌ | (किल) निश्चयसे (शून्य) शून्य (उपप्लवाय) उपद्रवके 
लिये (उच्छलिता ) उछलती हुई (कल्पना:) कल्पनाओको (समं) एक साथ (बलात) हठ पूर्वक 
(परिमाष्टि) साफ कर देता है, क्योकि (समन्‍्तत') सब ओरसे (विश्वे अस्तमिते सति) विश्व-- 
समस्त ससारके अस्तमित हो जानेपर (कि) कौन वस्तु (क्व) कद्दों (कियत) कितने परिमाणवाली 
(कैन) किसके द्वारा (कुत') कहाँसे (कर्थ) केसे और (कदा) कब (विभातु) सुशोभित हो ? 


समस्तमेतद्भ्रम एवं केवल न किर्चिंदस्ति स्पृशतां बिनिश्चयात्‌ । 

पिपासवोध्मी सृगतृष्णिकोदर्क श्रयन्ति नून॑ं प्रतिमाखंगा: श्रसम्‌ |।२३॥| 

अन्वयार्थ--(एतत्‌ समस्त) यह सब (केवल) मात्र (अ्म एव) श्रम ही है (विनिश्चयात्‌) 
निशचयसे (स्पुशताम) स्पर्श करने वालोंके लिये (किड्चित्‌ नास्ति) कुछ भी नही है। (मुगतृष्णि- 


कोदर्क) मृगतृषणारूप जलको (पिपासव.) पीनेके लिये इच्छुक (अभी) ये (प्रतिमामृगा') मुगतुल्य 
प्राणी (नूनं) निश्चयसे (श्रम श्रयन्ति) खेदको प्राप्त होते हैं । 


ररर२ लघुतस्वस्फोट 


भावाथं--यहाँ भो शून्य सिद्धान्तका स्पष्टीकरण किया गया है। आये इस शूल्याद्वेत- 
सिद्धान्तका निराकरण करते हैं ॥२३॥ 
इतीदप्च्चावचमस्तमामुशत्‌ प्रसक्ष शुन्यस्थ बेन स्वतः | 
न किड्चिदेवात्र विभोषबशिष्यते न किड्चिदस्तीत्यवशिष्यते मुधी! ॥२४॥ 
अन्चयार्थ--(इति) इस प्रकार (इदं) इस शून्याद्वेतके सिद्धान्तने (उच्चाव्च) ऊँची-नीची 
समस्त वस्तुओको (प्रसह्य अस्त आमृशत्‌) बलपूर्वक नष्ट कर दिया है। (विभो) है प्रभो ! 
(शून्यस्थ बलेन) उपयुक्त शून्य सिद्धान्तके बलसे (सवंत.) सभी ओर (अन्न) इस संसारमें (किडिच- 
देव) कुछ भो (न भवशिष्यते) शेष नहीं रहता है (त) और (किड्न्चित्‌ अस्ति) कुछ है ऐसी (धीः) 
बुद्धि भी (नावषिष्यते) शेष नही रहती है । 
भावाथं-हे प्रभो ! शून्याद्वेतका सिद्धान्त प्रत्यक्षसिद्ध वस्तुओका अपलाप करने वाला 
है ॥२४॥ 
न यस्य विश्वास्तमयोत्सवरे स्पृष्टा स गेत्ति निर्निक्ततमं न किड्चन । 
असीमविश्वास्तमयप्रमाजिते प्रवेश्य शुन्ये कृतिनं कुरुष्ष सास ॥२५॥ 


अस्वयार्थ --(यस्य) जिस पुरुषकी (विश्वास्तमयोत्सवे) समस्त वस्तुओंके अस्तरूप उत्सवमे 
(स्पृथ॥)) इच्छा (न) नही है अर्थात्‌ अन्तर्बहिज्ञेयके विकल्पसे शून्य मात्र ज्ञानके अस्तित्वमे रुचि नही 
है (स') वह (निनिक्ततमं किज्न्वन) अत्यन्त शुद्ध किसी तत्वकों नही (न वेत्ति) नही जानता है । 
है भगवन्‌ ! आप (अनन्तविश्वास्तमयप्रमाजिते) अनन्त विश्व--समस्त पदार्थोके अस्तमयभावसे 
साफ किये हुए--अतिशय निर्मल किये हुए (शून्ये) शून्यमे (प्रवेश्य) प्रवेश कराकर (मा) मुझे 
(कृतिनं) कृतकृत्य (कुरुष्व) कीजिये । 


8५ 
(२१) 
वंशस्थवत्तम्‌ 


सुनिस्तुषान्तांवधिश॒द्ध मूलतो निरन्तरोत्सपेसुपथुपयम्‌ । 
विमोहयन्त्योहन्यमनन्यगोचराः स्फ्रन्त्यनन्तास्तव तक्वभूमय' ॥१॥ 
अन्यपार्थ--है भगवन्‌ ! (तव) आपकी (पुनिस्तुषात्तावधिशुद्धमूलतः) आत्मारूप परम- 
शुद्ध मूलका रणसे (उपयुंपरि) ऊपर ऊपर (निरन्तरोत्सप) निरन्तर वृद्धि को प्राप्त होती हुईं (अमू:) 
वे (अनन्ता:) अनन्त (तत्त्वभूमयः) तत्त्वभूमियाँ-आत्मपरिणतियाँ (स्फुर्रान्ति) प्रकट हो रही हैं जो 
(अन्य विमोहयन्त्य.) अन्य मिथ्यादुष्टि जीवोको विमोहमें डालने वाली हैं तथा (अनन्यगोच रा) 
अन्य--मिथ्यादृष्टि पुरुषोंमे नही पायी जाती । 
भावाथे- है भगवन्‌ ! आप निरन्तर ऊँचे उठते हुए, जो उपरितन गुणस्थानों की प्राप्त हुए 
हैं उसमे मूलकारण आत्माकी उच्चकोटि की विशुद्धता हे। उसके बिना इस अरहन्त अवस्थाको 
प्राप्त करना कठिन है। यहाँ आत्मा को निस्तुषान्तावधि कहा है उसका तात्पयं यह है कि जिसकी 
अन्तिम पर्याय--सिद्धावस्था तुष-छिलकेके समान कम और नोकमंसे रहित हे वह आत्मा हैं। हे 
प्रभो ! आपको जा अनन्त परिणतियां हैं वे दूसरों को विश्ञममे डालने वाली है तथा दूसरोके 
अगोचर है । आपकी आत्मविशुद्धिके कारण आपमें ही उनका विकास 6आ हूँ ॥१॥ 


यदि स्वय नान्त्यविशेषतां ब्रजेस्तदा न सामान्यमिंद॑ तवादिमम्‌ । 
स्थिताः स्वशक्त्योभयतोइपि धावतस्तवेत्यनन्ताः परिणामभूमिकाः ॥२॥ 


अन्वयार्थ--हे प्रभो (यदि) यदि आप (स्वयं) स्वय (अन्त्यविशेषता) अन्तिम पर्यायको 
(न बजे:) प्राप्त नही है (तदा) तो (तव) आपका (इंद) यह (सामान्य) द्रव्य भी (आदिम) आदि- 
युक्त (न) नही है (इति) इस प्रकार (स्वशक्‍्त्या) अपनी शक्तिसे (उभयतः अपि) द्रव्य और पर्याय 
अथवा सामान्य और विशेष--दोनो को ओर (धावत:) प्रवृत्त होनेवाले (तव) आपकी (अनन्‍्ता.) 
अनन्त (परिणामभूमिका:) पर्यायों की भूमिकाएँ (स्थिता.) विद्यमान है । 


भावायं--हे भगवन्‌ | आप सामान्य-विशेषात्मक द्रव्य-पर्यायात्मक है। द्रव्य की झ्पेक्षा 
आपकी आदि नही हूँ और पर्याय की अपेक्षा आपका अन्‍्त नही हूँ। यद्यपि संसार की दृष्टिसे 
अरहन्त पर्याय अन्तिम पर्याय है तथापि जब क्षण-क्षणव्यापी पर्याय की अपेक्षा विचार होता हैँ तब 
आपकी पर्थायों का भी अन्त नही हे । द्रव्य और पर्याय दोनों साथ रहते हैं। ऐसा अवसर नही 
आता जब द्रव्य, किसी न किसी पर्यायसे सहित न हो। आप अपनी शक्तिसे द्रव्य और पर्याय-- 
दोनोका आलूम्बन लेकर प्रवर्तमान हैं अतः आपको पर्यायरूप अनन्त भूमिकाएँ स्वतः सिद्ध है । 


२२४ लघुतत्त्वस्फोट 


इस पद्म द्वारा आचायेने आत्मा की सामान्य विशेषरूषता सिद्ध की हे क्योंकि विशेषके बिता 
सामान्य, और सामान्यके बिना विशेष का अस्तित्व सिद्ध नही हैं ॥२॥ 


अखण्डितद्ब्यतया. त्वमेकताप्पेषि. पर्यायश्लुखादनेकताम । 
ल्वमेव देवान्तिमपयेयात्मना सुनिस्तुषांझः परमो5व माससे ॥१॥ 


अन्ययार्थ--( देव) हे प्रभो ! (त्वसु) आप (अखण्डितद्रव्यतया) अखण्ड द्रव्यकी अपेक्षा 
(एकताम्‌) एकत्व को और (पर्यायमुखात्‌) पर्याय की अपेक्षा अनेकत्व को (उपेषि/ प्राप्त होते हैं। 
तथा (अस्तिमपर्यायात्मना) ससार सम्बन्धी अन्तिम पर्याय की अपेक्षा (परमः सुनिस्तुषांश:) 
परम शुद्धात्मरहूप (अवभाससे) सुशोभित है । 

भावाथं--जव द्र॒व्यस्वरूप की अपेक्षा आपका विचार करते हैं तब आप एक जान पड़ते 
हैं और कालक्रमसे होने वाली अनन्त पर्यायों की अपेक्षा जब विचार किया जाता है तब 
आप अनेक प्रतीत हांते हैं। हे देव ससार सम्बन्धी पर्यायोमे आपको यह अन्तिम पर्याय है। इसके 
बाद आपको ससार की दूसरी पर्याय नही धारण करना है। इस अन्तिम पर्याय की भपेक्षा 
आप परमात्मा संज्ञा को प्राप्त हे। अरहन्त अवस्थामे शरीर सहित होनेसे यद्यपि आप सकल 
परमात्मा कहलाते है तथापि अनन्तचतुष्टयकी अपेक्षा निष्कल परमात्मा--सिद्धपरमेष्ठीस आपमे 
कोई न्यूनता नही हे । ॥प निष्तुष--निष्कल परमात्माके अश ही है यहा एकत्व और अनेकत्व 
इन दो विरोधी धर्मोका समन्वय करते हुए भगवान्‌ का स्तबन किया गया है ॥३॥ 


त्वमेकतां यासि यदीश्ञ सब था तदा प्रणश्यन्ति विशेषणानि ते। 
विशेषणानां विरहे विशेष्यतां विद्दाय देवास्तप्रुपैषि निश्चितम्‌ ॥४॥। 


अन्वयार्थ--(ईश) हे नाथ ! (यदि त्वस) यदि आप (सर्वथा) सब प्रकार से (एकता) एकत्व 
को (यासि) प्राप्त होते है (तदा) तो (तै) आपके (विशेषणानि) विशेषण (प्रणश्यन्ति) नष्ट हो 
जाते है और (विशेषणाना विरहे) विशेषणोका अभाव होनेपर (देव) हे देव ! आप (विद्येष्यता) 
विज्येष्यताको (विहाय) छोड़कर (निश्चित) निश्चितरूपसे (अस्तमुपेषि) अस्तकी प्राप्त होते है । 

भावषाये--ऊपर द्रव्य और पर्यायकी अपेक्षा एकत्व तथा अनेकत्वकी सगति कर यहाँ विशेष्य 
और विशेषणकी अपेक्षा उनकी समति बेठाते है । है भगवन्‌ ! आप विशेष्यकी अपेक्षा एक है और 
विशेषणोकी अपेक्षा अनेक है । इसके विपरोत यदि आप सर्वथा एकत्वको प्राप्त होते है तो आपके 
नाना विशेषण नष्ट हो जाते है और जब नाना विशेषण नष्ट हो जाते है तो उनका बाधारभूत 
विशेष्य भो नष्ट हो जाता है। अत विशेष्य ओर विशेषणोकी अपेक्षा आप एक तथा अनेकरूपता 
को प्राप्त है ॥४॥ 


भ्रुवं तव द्धात्मकतैब यद्‌ भवान्‌ स्वयं विशेष्योशशप विशेषणान्यपि | 
विशेष्यरूपेण न यासि भिन्‍नतां प्रथक्‌ पृथक मासि विशेषणश्रिया ॥५॥ 


अन्वयार्थ--(ध्र वं) निदिचत ही (तव) आपके (द्रथात्मकतैव) एकानेकरूपता है (यत्‌) क्योकि 
(भवानु) आप (स्वयं) स्वयं (विद्वेष्योडपि) विज्ेष्य होते हुए भी (विशेषणान्यपि) विशेषण भी हैं। आप 


चतुविशतिस्तव रश्श्५ 


(विशेष्यरूपेण) विशेष्यरूपसे (भिन्‍नता न यासि) भिन्‍नताको प्राप्त नहीं होते हैं किस्तु (विशेषण- 
श्षिया) विशेषणरूप लक्ष्मीके कारण (पृथक्‌-पृथक) पृथक्‌-पृथक्‌ (भासि) सुशोभित हो रहे हैं। 


भावार्थ--ऊपरके इलोकमें विशेष्य और विशेषणकी अपेक्षा जो एकानेकरूपता कही गई 
थी उसीका इस इलोकमे समर्थन किया गया है | साथ ही विशेष्य और विशेषणकी अपेक्षा भेदाभेद 
रूपताका भी निर्देश किया गया है ।।५॥ 


विभी विशेष्यस्थ तवाविशेषतों विशेषणानामविशेष एवं न। 
त्वया सम॑ यान्ति न॒ तानि भिन्‍नतां परस्पर भिन्‍नतयैवमीशते ॥।६॥ 


अन्बयार्थ-- (विभो) हे स्वामिन्‌ | (विशेष्यस्थ,तव) विशेष्यकूप आपकी (अविशेषत.) अवि- 
शेषतासे (विशेषणाना) विशेषणोमे (अविशेषः:) अविशेषता (नव) नहीं है क्योकि (तानि) के 
विशेषण (त्वया सम) आपके साथ (भिन्‍्नता न याच्ति) भिन्‍नताको प्राप्त नही है परन्तु (एब) इस 
तरह (परस्पर) परस्परमे वे (भिन्‍ततया) भिन्‍नरूपसे (ईशते) अपना प्रभुत्व रखते है। 


भावार्थ--यहाँ विशेषणोंमे भेदामेदकी चर्चा करते हुए कहा गया है कि हे प्रभो ! विशेष्य- 
रूपताको धारण करनेवाले आपमें भी अविशेष--अभेद है उससे विशेषणोमे अविशेष-अभेद सिद्ध 
नहीं होता । क्योकि वे आपके साथ यर्याप अभेदको प्राप्त होते है तथापि परस्पर भेवरूप ही हैं 
अर्थात्‌ एक विशेषण दूसरे विशेषणसे भिन्‍न ही है। अन्यथा उन विदेषणोकी नानारूपता सिद्ध न 
होकर एकरूपता ही सिद्ध होतो है ॥६॥ 


विभाति बुर्नि न विनैव वृत्तिमान्‌ न चास्ति वृत्तिः ऋ्रममन्तरेण सा । 
विगाह्य_निस्यक्षणिकान्तर महल्लसन्त्यनन्तास्तव कालूपयंया। ॥७॥ 


अन्वयार्थ--(वृत्तिमान्‌) बतेनाका आधारभूत द्रव्य (वृत्ति बिना) वर्तंताके बिना ( तेव 
विभाति) सुशोभित नहीं होता (बच) और (सा वृत्ति)) वह वर्तना (क्रममन्तरेण) क्रमके बिना 
(नास्ति) नही होती है। इस प्रकार (तब) आपकी (अनस्ता: कालपर्यया.) कालद्रव्यकी अपेक्षा होने- 
वाली अनन्त पर्यायें (महत्‌ नित्यक्षणिकान्तरं) नित्य और क्षणिकके महान्‌ अन्तरका (विगाह्य) 
अवगाहन कर (रूसम्ति) सुशोभित हो रही हैं । 


भावाथं--कालद्रव्यके अपेक्षासे पदार्थमें जो प्रतितमय वत॑ना होती है उसे वृत्ति कहते है 
और वह वृत्ति जिसमे पायी जाती है उसे वृत्तिमान्‌ कहते हैं। इस परिभाषाके अनुसार संसारका 
प्रत्येक पदार्थ वृत्तिमान्‌ कहलाता है । वह वृत्तिमान्‌ पदार्थ, वृत्तिके बिना नही होता है अर्थात्‌ 
उसमे वृत्ति--वतंना नियमसे होती है । यह वृत्ति क्रमसे होती है| इस प्रकार कालद्रव्यकी अपेक्षासे 
आपकी अनन्त वृत्तियाँ उल्लसित हो रही है | इन वृत्तियोंमे पर्यायाथिकनयकी अपेक्षा एक समयका 
और द्रव्यायाथिकनयकी अपेक्षा बहुत कालका अन्तर विद्यमान रहता है ॥७॥ 


सतो न नाशो$स्ति न चानसदुद्भवों ज्ययोदयाम्यां चविना न किश्वन । 


त्वमीश सन्‍्नेव विवर्तसे तथा व्ययोदयों ते मबतः सययं यथा ॥4।॥ 
छू०-२९ 


२२६ लघुतत्त्वस्फोट 


अन्ययार्थ--(सत: नाशो न अस्ति) सत॒का नाश नहीं होता (व असदुद्भूव: तन) और असत्‌ 
को उत्पत्ति नहीं होती (ब व्ययोदयाभ्यां विना किध्न्वन न) तथा व्यय और उत्पादके बिना कोई 
पदार्थ नही है। (ईए) है ताथ ! (त्वमू्‌) आप (सन्‌ एव) सतरूप होते हुए ही (तथा विवर्तेसे) 
उसप्रकार परिवतेन करते हैं (यथा) जिसप्रकार कि (भवत.) आपके (व्ययोदयौ) व्यय और उत्पाद 
(सम भवतः) साथ ही द्वो जाते हैं । 


भाषाबं--संसा रसे सतु पदाथंका कभी नाद नहीं होता है। यद्यपि पर्याय की अपेक्षा सत्‌का 
नाह्ष प्रतीत होता है तथापि द्र्यकोी अपेक्षा उसका नाश नहीं होता है अर्थात्‌ किसी न किसी 
पर्याय मे वह द्रव्य रहता ही है। इसीप्रकार जो पदार्थ असत्‌ है उसको कभी उत्तपत्ति नहीं होती । 
संसारमे ऐसा भी कोई पदार्थ नहीं है जो उत्पाद ओर व्ययसे रहित हो अर्थात्‌ सभी पदार्थोमि 
उत्पाद व्यय होते हैं। हे भगवन्‌ ! आप सत्रूप ही हैं यह निश्चित है ओर वस्तुस्वभावके कारण 
आपमे उत्पाद व्यय भी नियमसे होते हैं। यहाँ विरोधामास यह है कि जब आप सतरूप है तब 
आपकें उत्पाद ओर व्यय केसे हो सकते हैं? विरोधाभासका परिहार यह है कि आप द्रव्यकी 
अपेक्षा सतुरूप ही हैं और पर्यायकी अपेक्षा आपमे उत्पाद व्यय भी एकसाथ हो रहे है ॥2॥ 


उदीयमानब्ययमानमेव सदू विवर्तशून्यस्थ न जातु वस्तुता । 
क्षणे भ्णे यन्‍नवतां न गाइते क॒र्थ हि तत्कालसहं भपेदिद ॥९॥ 


अस्ववाध--(उदीयमानब्ययमानमेव सत्‌) उत्पाद और बव्ययसे युक्त ही सत्‌ होता है क्योकि 
(विवर्तंशून्यस्य) उत्पाद व्ययरूप परिवतंनसे शून्य वस्तुमे (जातु) कभीकी (वस्तुता न) वस्तुपना 
नही रहता है (हि) निशचयसे (इह) इस लोकमे (यत्‌) जो वस्तु (क्षणे क्षणे) क्षण-क्षणमे (नबता) 
नवीनताको (न गाहते) प्राप्त नहीं होती है (तत) वह (कालूसहं) कालद्रव्य को सहन करनेवाली 
(कर्थं भवेत्‌) केसे हो सकती है ? 


भावाथं--सत्‌की परिभाषा ही यही है कि जो उत्पाद व्यय और ध्रोव्यसे सहित हो उसे 
सत्‌ कहते हैं। सत्‌ ध्रोग्यरूप तो होता ही है परन्तु वह भ्रोव्यरूप सत्‌ उत्पाद व्ययकी भी अपेक्षा 
रखता है क्योंकि उसके बिना उसका अस्तित्व सुरक्षित नही रह सकता | कालद्रव्यकी सहायतासे 
वस्तु क्षण-क्षणमे नवीनताको प्राप्त होतो रहती है अर्थात्‌ क्षण-क्षणमे नवीन पर्यायकों धारण करती 
रहती है। इसके विपरीत यदि वस्तुकों सर्वथा कूटस्थ नित्य माना जावे तो फिर कालद्रव्यकी 
उपयोगिता ही क्या रह जाती है ? अर्थात्‌ कुछ नही ॥९॥ 


प्षणक्षयस्त्वां कुरुते पृथक्‌ पृथक्‌ धुवत्वमेक्‍्य नयते निरन्तरभू। 
अनन्तकाल॑ कलयेति वाहयन्‌ विभास्युभाभ्यामयमीश घारितः ॥१०॥ 
अन्वययार्थ--(ईश) हे प्रभो ! (क्षणक्षयः) क्षण क्षणमे होनेवाला क्षय (त्वास) आपको (पृथक्‌ 
पृथक्‌) पृथक्‌ पृथक करता है और (श्लुवत्वं) प्रौव्य (निरन्तर) सदा (ऐक्यं नयते) एकत्वको अ्राप्त 
कराता है। (इति कलया) इसप्रकार क्षण-क्षणके द्वारा (अनन्तकार बाहुयन्‌) अनन्तकालकों 
व्यतीत करते हुए (अयं) यह आप (उभाम्यां) पृथक्‍्त्व और अपृथकत्व अथवा एकत्व और अनेकत्व 
इन दो धर्मोेसि (धारितः) धारण किये हुए (विभासि) सुशोभित हो रहे है । 


चतुविशतिस्तव २२७ 


भावायं--सूक्ष्म ऋजुसूत्रनयको अपेक्षा क्षण-क्षमे होनेवाला उत्पाद और व्यय आपको 
पृथक्‌-पृथक्‌ सिद्ध करता है और ध्र्‌ वपना एकत्वको प्राप्त कराता है। इसप्रकार उत्पाद और व्यय 
की अपेक्षा पृथक्त्व अथवा अनेकत्व, और श्रौग्यकी अपेक्षा अपृथक्त्व अथवा एकत्व-इन दो विरोधी 
धर्मोंसे आप युक्त हैं ॥१०॥ 
अय॑ हि सनन्‍्नेव भवस्तव व्यगादभृदसन्नेव च सिद्धप्ययः । 
तथापि सन्म्लानिमसह्विसपेर्ण विनेश्ञ सन्‍्नेव भवान्‌ विभासते ॥११॥ 
अन्वया्थ--यद्यपि (हि) निश्चयसे (तव) आपका (अयं) जो यह (भवः) मनुष्यमव (व्यगात्‌) 
व्यत्तीत हुआ है वह (सन्‌ एव) सत्रूप होता हुआ ही व्यतीत हुआ है (बच) और (सिद्धपर्य॑यः) जो 
सिद्धपर्याय (अभूत्‌) हुई है वह (असन्‌ एवं) असत्‌ रूप होकर ही उत्पन्न हुई है। इस प्रकार सत्‌का 
नाश और असतकी उत्पत्ति सिद्ध होती है (तथापि) तो भी (ईश) हे प्रभो ! (भवात्‌) आप 
(सन्म्लानि) सतका नाश और (असद्विसपंणं) असत्‌की उत्पत्तिके (विना) बिना (सन्‌ एवं विभासते) 
सत्रूप ही सुभोभित हो रहे है । 
भावार्थ--ऊपर जो कहा गया है कि सतूका नाश और असत्‌की उत्पत्ति नहीं होती, वह 
द्रव्यकी अपेक्षा कहा गया है क्योंकि किसी विद्यमान द्रव्यका सवंथा नाश और अविद्यमान द्रव्यकी 
उत्पत्ति नही होती परन्तु पर्यायकी अपेक्षा विद्यमान पर्यायका ही नाश होता है और अविद्यमान 
पर्यायकी ही उत्पत्ति होती है। क्रमवर्ती होनेसे आगामी पर्यायका पिछली पर्यायमे अभाव ही रहता 
है। जैसे किसीने मनुष्य पर्यायके बाद सिद्धपर्याय प्राप्त की ? यहाँ जिस मनुष्य पर्यायका नाश हुआ 
वह सत्‌ रूप ही थी और जिस सिद्धपर्यायकी उत्पत्ति हुई वह मनुष्यपर्यायमे असत्‌रूप ही थी। 
इस तरह यद्यपि पर्यापकी अपेक्षा सतका विनाश और असतूकी उत्पत्ति देखी जाती है तथापि 
आप सत्‌के विनाश ओर असत्‌की उत्पत्तिके बिना सदा सत्रूप ही रहते है। इसका कारण यह है 
कि आप न केवल पर्यायात्मक है और न केवल द्रव्यात्मक हैं किन्तु द्रव्य पर्यायात्मक है अतः 
पर्यायकी अपेक्षा आपमे उत्पादव्यय सिद्ध होते हैं--सत्का नाश और असत्‌की उत्पत्ति सिद्ध होती 
है परन्त द्रव्यकी अपेक्षा आपका न नाश होता है और न उत्पत्ति--सदा सत्रूप ही रहते 
है ॥११॥ 
न भासि सामान्यविशेषवत्तया विभास्यसौ त्वं स्वयमेव तदृद्॒यम | 
न॒वस्तु सामान्यविशेषमात्रतः परं किमप्येति विमशेगोचरम्‌ ॥१२॥ 


अन्वयार्थ--(असो त्वस्‌) यह आप (सामान्यविशेषवत्तया) सामान्य और विशेषसे युक्त होनेके 
कारण (न भासि) सुशोभित नही हो रहे है किन्तु (स्वयं) स्वय (तदद्॒यमेव) उन दोनों रूप ही-- 
सामान्य-विशेषरूप ही (विभासि) सुशोभित हो रहे है, क्योकि (सायान्यविशेषमात्रत. पर) 
सामान्य ओर विदेषमात्रसे अतिरिक्त (किमपि वस्तु) कोई भी वस्तु (विमशंगोचरस्‌) विचारके 
विषयको (न एति) नही प्राप्त होती है। 

भावार्थ- धर्म और घर्मी अथवा गुण और गुणीका जब भेदविवक्षासे कथन किया जाता 
है तब कहा जाता है कि है प्रभो ! आप सामान्य-विशेष धर्मसे सहित है परन्तु जब अभेदविवक्षा- 
से उनका कथन होता है तब यह कहा जाता है कि आप स्वयं ही सामान्य-विदेषरूप है। इसका 


२२८ लघुतस्वस्फौट 


कारण भो यह है कि अभेदविवक्षामें सामान्य-विशेष धर्मके अतिरिक्त कोई वस्तु है यह बांत॑ 
विमर्शकोटी-विचा रकोदीमे नहीं आती है ॥१२॥ 


स्वयं समानेरिह भूयते हि यत्‌ तदेव सामान्यम्रुशन्ति नेतरत्‌ | 
समा विशेषास्तव देव यावता भवन्ति सामान्यमिहासि ताबता ॥१३॥ 


अन्धयार्थ--(हि) निरचयसे (इह) इस जगत्‌मे (समानै:) समान वस्तृओके द्वारा (यत्‌) जो 
(स्वयं) अपने आप (भूयते) हुआ जाता है अर्थात्‌ वस्तुओंका जो स्वतःसिद्ध सादृश्य परिणमन है 
(तदेव) उसे ही (सामान्यम्‌) सामान्य (उ्जन्ति) कहते है (इतरत्‌ न) अच्यको नहीं। (देव) 
है भगवन्‌ ! (तव) आपके (विदेषा:) विशेष (यावता) जितने अंशके द्वारा (समा:) समान (भर्वान्ति) 
होते हैं (तावता) उतने अशसे आप (इह) इस लोकमे (सामान्यस असि) सामान्यरूप है । 
भावाथं--यहाँ सामान्यका लक्षण बताते हुए आचार्य कहते है कि वस्तुके विशेषोमे जो 
स्वतःसिद्ध सादृह्य है वही सामान्य कहलाता है। सामान्यका निरुक्‍्त अर्थ ऐसा है 'समानानां 
भाव सामान्‍्यम्‌' अर्थात्‌ समान धर्मोका जो भाव है वह सामान्य है । है भगवन्‌ ! आप सामान्य- 
विशेषरूप हैँ यह ऊपर कह आये है। यहाँ यह बतलछा रहे है कि आपमे रहनेवाला सामान्य 
क्या है ? आपमे रहनेवाले विशेषोमे जो साम्य--सादृश्य है वही सामान्य है, उसी सादुश्यके 
कारण आप सामान्यरूप है ॥१३॥ 
यथेकतां यासि तथा समानता तथा बविशेषाश्च यथा विशिष्यसे । 
स्वविक्रिया भाति तवेब सोभयी न भिन्‍नसामान्यविशेषभागसि ॥|१४॥ 


अन्वयाय--आप (यथा) जिस प्रकार (एकता यासि) एकत्वको प्राप्त होते है (तथा) उसी 
प्रकार (समानता) समानता है अर्थात्‌ जिसरूपमे आपमे एकत्व है उसीरूपमे आपमे सामान्य 
धर्म स्थित है (च) और (यथा विशिष्यसे) जिस प्रकार विशेषरूपताको प्राप्त है--(तथा विश्ञेषा ) 
उसी प्रकार विद्ेषरूप है | (तव) आपकी [या] जो (स्वविक्रिया) अपनी परिणति (भाति) सुशो- 
भित है (सा उभयी एवं) वह सामानन्‍्य-विशेषरूप ही है क्योंकि आप (भिन्‍नसामान्यविशेषभाग) 
पृथग्‌वर्ती सामान्य और विदेषसे युक्त नहीं हैं । 

भावाथं--यहाँ आचाय॑ कहते है कि आपमे एकत्व स्थापित करनेवाला धर्म सामान्य कह- 
लाता है और विशेषता स्थापित करनेवाला धर्म विशेष कहलाता है। यह सामान्य और विशेष्य 
धर्मरूप परिणति आपकी स्वयं है और उसका कारण है कि ये दोनों धर्म आपसे पुथक्‌ नही है । 
अर्थात्‌ आप सामान्य-विशेषात्मक ही है ॥१४॥ 


समा विशेषा भवतों भवन्ति ये वजन्ति ते भावशुखात्‌ सामानताम्‌ । 

विशेषस्पेण सदाष्समानता विभो भवन्ती भवतोी ने भिश्चते ॥१७।॥। 

अन्ययार्थ--(विभो) हे नाथ ! (भवत") आपके (ये) जो (विशेषाः:) विशेष (समाः) समान- 
सदुश (भवन्ति) हैँ (तै) वे (भावमुखात्‌) भावकी अपेक्षा (समानतां) समानताकों (ब्नजन्ति) प्राप्त 
होते हे (विशेषरूपेण) विशेषरूपसे (सदा) निरन्तर (भवन्ती) रहनेवाली (असमानता) असदुशता 
(भवृतः) आपसे (न भिद्यते) भिन्‍न नही है । 


चतुविशशिस्तव॑ २२९ 


भाषार्थ--हे प्रभो ! आपके विशेषोमें जो समानता है वह सत्‌की अपेक्षा है। परन्तु वे ही 
विशेष, विशेषकी अपेक्षा असमान भी है। यदि उनमें समानता ही रहे तो उनकी विश्येषता ही 
सुरक्षित नही रह सकती | यह आपकी असमानता भी आपसे भिन्‍न है क्योकि असमानताका 
आधार जो विशेष है वह आपसे भिन्‍त नहीं है ॥१५॥ 


समग्रसामान्यप्रुपति वस्तुर्ता न तन्मयद्रव्यमरात्‌. प्थग्मबन्‌ (व्‌) 
विशेषतां द्रव्यमरे तदप्पयद्‌ू. विभागतस्तेष्वपि देव छीयते ॥१६॥ 


अन्ययाथे--- (देव) हे भगवन्‌ ! (तम्मयद्रव्यभरात्‌) सामान्यसे तन्मय द्रव्यके समूहसे (पृथगृ- 
भवत्‌) पृथग होता हुआ (समग्रसामान्य) समस्त सामान्य (वस्तुतां न उपेति) वस्तुपनेको प्राप्त 
नही होता है क्योंकि (द्रव्यभरे) द्रव्यों के समूहमे (विशेषतां) विशेषताकों (अप॑यत्‌) अपित करता 
हुआ (तदू) वहु समग्र सामान्य (विभागतः क्रषि) विभागरूपसे भी पृथक्‌-पुथक्‌ (तेषु लीयते) उन 
द्रव्योंमे भी लीन रहता है। 

भावार्थ--समस्त द्रव्योमे पाया जानेवाला जो सादृश्य है वह समग्र सामान्य कहलाता है। 


यह समग्र सामान्य भी द्र॒व्योसे पृथक्‌ नही है। किन्तु उनमे विदेपताको प्रदान करता हुआ उन्हीमे 
लीन रहता है ॥१६॥ 


न चंकसामान्यमिद तब प्रभो स्वपययेभ्यः पृथगेव भासते। 
स्वप्ययाणां. दृढ़यदू विशेषतामभागवुत्तः तदिद्यावभासते ॥१७॥ 
अन्वयायं--(च) और (प्रभो) है प्रभो | (तव) आपके मतमे (इदं एकसामान्यं) यह एक 
सामान्य भी (स्वपर्य पेभ्य.) अपनी पर्याथ्रोसे (पृथक) जुदा (नेव भासते) नही सुशोभित होता है 
क्योकि (त्तद) वह (इह) इस लोकमे (स्वपर्ययाणा) अपनी पर्यायोकी (विद्ेेषता) विशेषताको 
(दृह्यत्‌) दृढ करता हुआ (अभागवृत्त) अपूथक्‌ ही (अवभासते) प्रतीत होता है । 
भाषाथं--एक द्रव्यकी कालक्रमसे होनेवाली अनेक पर्यायोमे जो समानता है उसे एक सामान्य 


कहते हैं। यह एक सामान्य भी अपनी पर्यायोसे पृथक्‌ नही है किन्तु उन्हीमे अविभक्‍त होकर 
रहता है ॥१७॥ 


तवेति सत्‌ प्रत्ययपीतमज्जसा समस्तमेतत्प्तिभाति तन्मयम्‌ | 
अखण्डितः प्रत्यय एव ते तु सन्‌ भवन्मयत्वं न जहाति जातुचित्‌ ॥१८॥ 
अन्वयार्थ -- (सत्‌) सत्‌--्रव्य-पर्यायात्मक पदार्थ (त्तव) आपके (प्रत्ययपीतं) ज्ञानके द्वारा पीत 
है-- जाना गया है (इत्ति) इसलिये (अज्जसा) वास्तवमे (एतत्‌ समस्त) यह सब (तन्मय) ज्ञानमय 
(प्रतिभाति) प्रतिभासित होता है (तु) और (ते) आपके (अखण्डित: प्रत्ययः) अखण्ड ज्ञानरूप (एषः 
सन्‌) यह सत्‌ (सवन्मयत्व) आपकी तनन्‍्मयताकों (जातुचित्‌) कभी भी (न जहाति) नही छोड़ता है । 
भावार्ण--ज्ञान जिस ज्ञेयको जानता है अन्तज्ञेयकी अपेक्षा वह ज्ञेय ज्ञानहूप होता है और 
ज्ञान ज्ञातासे अभिन्‍त रहता है इसलिये ज्ञानको ज्ञातुरूप कहा जाता है। है भगवन्‌ ! यह सत्‌ 
आपके ज्ञानके द्वारा जाना गया है इसलिये अन्तर्शेयकी अपेक्षा वह ज्ञानरूप ही है और ज्ञान आपसे 
अभिन्‍न है अतः यह ज्ञान आपरूप है आपसे तन्‍्मय है ॥१८॥ 


२३० लघुलश्वस्फोट 


असौ स्थतो भाववतस्तव प्रभो विभाति भावोध्त विशेषणं यथा । 

तथान्यतो5माववतो ४निवारितो. भवत्वभमावोषपि विशेषणं तब ॥१९॥ 

अन्वयार्थ--(प्रभो) है मगवन्‌ ! (स्वतः) स्वचतुष्टयसे (भाववतः) भावसे युक्त (तव) आपका 
(अत्र) इस लोकमे (यथा) जिस प्रकार (असौ भाव:) यह भाव (विशेषण विभाति) विशेषण सुशो 
भित है (तथा) उसी प्रकार (अन्यत ) परचतुष्टयसे (अभाववत.) अभावसे युक्त (तव) आपका 
(अनिवारितः) जिसे रोका न जा सके ऐसा (अभाव अपि) अभाव भी (विशद्येषणं) विशेषण 
(भवतु) हो । 

भांवाथं--हे भगवन्‌ ! स्वचतुष्टयकी अपेक्षा सम्भावरूप होनेसे आपका जैसा 'भाव' विशेः 
षण है वेसा हो परचतुष्टयकी अपेक्षा असद्धावरूप होनेसे आपका अभाव विशेषण भी है। तात्पये 
यह है कि आपमे भाव और अभाव ये दोनो विरोधी धर्म स्थित है । स्वचतुष्टयकी अपेक्षा भाव है 
और परचतुष्टयकी अपेक्षा अभाव है ॥१९॥ 


विभाति भावों न निराश्रयः क्‍्वचित्‌ तदाश्रयों यः स तु भाववानिति । 
न जात्वमावोश्पे निराश्रयः  स्फुरेदभाववानापतितस्तदाश्रयः ॥२०॥ 


अन्वयार्थ--(भाव') भाव (क्वचित्‌) कही भी (निराश्रय ) आश्रयसे रहित (न विभाति) 
नही रहता है इसलिये (य') जो (तदाश्रय:) भावका आश्रय है (स तु) बह (भाववान्‌) भगवान्‌ है-- 
भावसे युक्त है (इति) ऐसा प्रसिद्ध है इसी प्रकार (अभावो5पि) अभाव भी (जातु) कभी (निराश्रय:) 
आश्चयसे रहित (न स्फुरेत) नही रह सकता है इसलिये (तदाश्रय:) अभावका जो आश्रय है वह 
(अभाववान्‌) अभाववान्‌ है--अभावसे युक्त है ऐसा (आपतितः) आ उपस्थित होता है । 

भावायं--भाव और अभाव ये दोनो धर्म बिना आधारके नही रह सकते इसलिये जिस 
प्रकार भावका आधार भाववान्‌ कहलाता है उसी प्रकार अभाव का आधार अभाववान्‌ कहलाता 
है । यतश्च आप भाव ओर अभाव दोनोके आधार है इसलिये भाववान्‌ और अभाववानू--दोनों 
हैं ॥२०॥ 

तयोः सहैवापपतो्विरुद़्योन॑ निर्विरोधं तव॒ वस्तु शीयते । 

उदीयते देव तथैव तत्परं॑ भवत्‌ किलात्मा पर एवं चामवत्‌ ॥२१॥ 


अन्वयाथे---(विरुद्धयो.) परस्पर विरुद्ध रहनेवाले (तयो:) उन भाव और अभावरूप धर्मोके 
(निविरोध) निविरोधरूपसे (सहैव) साथ ही (आपततो:) आनेपर--सिद्ध होनेपर (तव) आपके 
मतमे (वस्तु) वस्तु (न शीर्यत्ते) नष्ट नही होती है किन्तु (देव) हे प्रभो ! (तत) बह वस्तु (पर 
भावाभावभवत्‌) पररूप-होती हुई (तथेज उदोयते) उसी प्रकार उत्पन्न होती है (किल) निश्चय 
से (आत्मा च) आपका आत्मा भी (पर एवं अभवत्‌) पररूप होता हुआ उत्पन्त हुआ है--भावा- 
भावरूपसे सिद्ध हुआ है। 

भावाधं--यद्यपि भाव और अभाव ये दोनों धम्म परस्पर विरोधी हैं तथापि स्वचतुष्टय और 
परचतुष्टयकी अपेक्षा दोनों एक साथ ही वस्तुमें सिद्ध होते है और उनके सिद्ध होनेपर वस्त्‌ 
विखरती नही है--नष्ट नही होती है किन्तु भावाभाववानुके रूपमे सिद्ध होती है। इसो प्रकार 


चतुविशतिस्तव २३१ 


आपका आत्मा भी, भाव और अभाव इन दो विरोधी धर्मोके एक साथ सिद्ध होनेपर विखरकर 
नष्ट नहीं होता है किन्तु भावाभाववानके रूपमे सिद्ध होता है ॥२१॥ 


न जात्वभावस्य विभाति तुच्छता स्वयं हि बस्त्वाभ्यतोजित नयात्‌ ! 
यथास्ति भावः सकलाथंमण्डली तथाः्स्त्यमावोरपे मिथो विशेषणात्‌ ॥२२॥ 


अन्वया्थ--(जातु) कभी (अभावस्य) अभावकी (तुच्छता) तुच्छरूपता (न विभात्ति) नही 
है (हि) क्योंकि (नयात्‌) नय विवक्षासे वह (स्वयं) स्वयं ही (बस्त्वाश्रयत्तोजित) वस्तुकी आश्रयतासे 
शक्ति सम्पन्न रहता है अर्थात्‌ अभाव, सर्वया अभावरूप नही होता है किन्तु वस्तुके आश्रयसे 
रहनेके कारण वह भी भावके समान बलिष्ठ होता है। (यथा) जिस प्रकार (सकला) सम्पूर्ण 
(अर्थमण्डली) पदार्थ समूह (भावः अस्ति) भावरूप है (तथा) उसी प्रकार (मिथो विशेषणात्‌) 
परस्पर विशिष्ट होनेसे--परस्पर भेद करनेसे (अभावो5पि) अभावरूप भी (अस्ति) है। 

भावायं--हे भगवन्‌ | आपके मतमे अभावकों तुच्छाभावरूप नहीं माना है क्योकि जो 
अभाव है वह भी किसी वस्तुके आश्रयसे रहता है अत: उस आधारभूत वस्तुकी अपेक्षा बह अभाव 
भी कथंचित्‌ भावरूप होता है । तात्पयं यह है कि जिस प्रकार संसारके समस्त पदार्थ भावरूप है 
उसी प्रकार अभावरूप भी हैं गौर उसका कारण है कि समस्त पदार्थ परस्पर विशिष्ट हे अर्थात्‌ 
एक दूसरेसे भिन्‍न हैं अत' एकमे दूसरेका अभाव रहता है । इस स्थितिमे जो पदार्थ परकी अपेक्षा 
अभावरूप है वही पदार्थ स्वकी अपेक्षा भावरूप भी होता है ॥२२॥ 


स्फुरत्थभावः सकलस्य यः प्रभो स्थितः समस्तेषपि परस्पराश्रयात्‌। 
नयत्यय लाां स्वमुखेन दारुणः स्फूटेकसंविन्मयमीश शृन्यताम्‌ ॥२३॥ 


अन्वया्थ--(प्रभो) है भगवन्‌ | (परस्पराश्रयात्‌) परस्परके आश्रयसे (समस्तेईपष) सभी 
पदार्थोमे (स्थित.) स्थित रहनेवाला (यः सकलझस्य अभाव.) जो सर्वाभाव (स्फुरति) स्फुरित हो 
रहा है (दारुण:) तीक्ष्णताको धारण करनेवाला (अय) यह सर्वाभाव (ईश) हें नाथ ! (स्फुटेक- 
सविन्मयं त्वा) स्पष्ट ही एक श्ञानसे तत्मय रहनेवाले ज्रापको (स्वमुखेन) अपने रूपसे (शून्यता 
नयति) शून्यताको प्राप्त करा रहा है। 
भावाथं--संसा रके प्रत्येक पदार्थभे उसके अतिरिक्त अन्य समस्त पदार्थोका अभाव रहता 
है | यदि ऐसा न माना जाबे तो उस पदार्थंका अन्य पदार्थेसि व्यतिरेक सिद्ध नही हो सकता। 
है प्रभो | आप ज्ञानसे तन्मय हूँ अतः ज्ञेयरूप अन्य पदार्थोका आपमे अभाव है। इसी दृष्टिसे यहाँ 
कहा गया है कि ईश | यह सर्वाभाव इतना दारुण है--इतना कठोर है कि वह आपमे समस्त 
शेयोकी शून्यताको सिद्ध करता है ॥२३१॥ 


करोति भावस्तव बोधवस्तुतां करोत्यभावोः5्प्यविशेषतो5त्र ताम | 
उभौ सम॑ तौ लि (नि) हतो भृताभृतौ प्रसक्ष सब सह सविदर्चिषा ॥२४॥ 


अन्ययायं--(भाव:) भाव, (तव) आपकी (बोधवस्तुत्ता) शञानरूपताको (करोति) करता है 
अर्थात्‌ भावकी अपेक्षा आप शानरूप हैं और (अभाव: अ्रपि) अभाव भो (अविशेष त.) सामान्य- 
झुपसे (अन्न) इस जगत्‌मे आपकी (ता) ज्ञानरूपता करता है (सम) एक साथ (भृताभुतो) धारण 
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किये हुए (तो) वे दोनों भाव-अभावरूप धर्म (संविदर्चिषा सह) ज्ञानरूप ज्योतिके साथ (सर्ब) 
सबको (प्रसह्य) बलपू्वंक (निहतः) नष्ड कर देते हैं । 

भाव्रार्थ--जब भावको अपेक्षा विचार किया जाता है तब हे भगवन्‌ ! आप ज्ञानरूप हैं 
ऐसा सिद्ध होता है और अभावक़ी अपेक्षा विचार किया जाता है तब आप जेंयरूप नहीं हैं-- 
उनकी शून्यता आपम है ऐसा सिद्ध होता है। ये भाव और अभाव एक ही साथ आपमें रहते हैं 
इसलिये ये बलपूर्वक सबका अभाव करते हैं। अर्थात्‌ आप ज्ञानरूप हैं इस पक्षमें शेयका अभाव 
करते है और अन्त्ेयकी अपेक्षा शेय रूप हैं इस पक्षमे ज्ञानका अभाव करते हैं ॥२४॥ 


त्वदंशसंधुक्षणदारुणो भवन्‌ ममानिश॑ वद्धत एप भस्मकः | 
प्रसीद विश्वेककरम्बरितः सम विश प्रभोष्न्तस्त्वमनन्त एवं में ॥२५॥। 


अन्यपार्थें--है भगवन्‌ ! ( त्वदंदासधुक्षणदारुण. भवन) जो आपके एक अंश--भाव या 
अभावके सघुक्षण-समुत्तेजत से कठित हो रहा है ऐसा (सम) मेरा (एप भस्मक:) यह भस्मक रोग 
(अनिश) निरन्तर (समं) एक साथ (बद्धंते) बढ़ता जा रहा है इसलिपे (त्वम्‌) आप (प्रसीद) प्रसन्‍न 
हो और (विश्वेककरम्बित. सन्‌) समस्त पदार्थों-समस्त अन्तर्शेयोसे एकाकार होते हुए (मम 
अन्तः) मेरे भीतर-मेरे अन्त.करणमे (विश) प्रवेश करें (प्रभो) हें विभो ' आप (मे) मेरे लिये 
(अनन्त एव) अनन्त ही है । 

भावाथं--हें भगवन्‌ ! आपके एक अंछाके ज्ञानसे मेरी जिज्ञासा--जाननेकी उत्कण्ठा शान्त 
न होकर बढत्ती ही जा रही है अतः आप प्रसन्न होकर मेरे हृदयमे पूर्णरूपसे प्रवेश कीजिये भर्थात्त्‌ 
मुझमे इतनी बृद्धि प्रकट क्रीजिये जिससे मैं आपके भाव-अभाव आदि परस्पर विरोधी धर्मोको 
समझ सकूं | मेरी दृष्टिमि आप एक नही है किन्तु अनन्त है अर्थात्‌ अनन्त धर्मोसे सहित हैं ॥२५॥ 


०] 
(२२) 
मन्दाक्रान्ता 


प्रत्यक्षाचिंःअचय खचितैकान्त निष्कम्पदीन्यवू- 
वाह्मस्पश्षप्रणयविद्युखाक्षीणसंवेदनस्य । 
मग्नां मग्नां दृशमतिशयान्मज्जयनन्तरन्तः 
स्वामिन्नहंन्‌ वहति भवतः कोज्यमनन्द्रवाहः ॥१॥ 
अन्ययार्थ--(स्वामिनु अहँन्‌) है अहुँन्त देव ! (प्रत्यक्षाति:प्रचयखचितेकान्तनिष्कम्पदोव्य- 
गह्स्पशंप्रणयविभुसाक्षीणसंवेदनस्य) प्रत्यक्ष ज्योतिके समूहसे सहित, अत्यन्त निए्चल और प्रति- 
फलित होनेवाले बाह्य पदार्धोके अनुभवन सम्बन्धी रागसे पराड्मुख है अविनाशी ज्ञान जिनका 
ऐसे (भवत.) आपका (मरना मस्तां) अत्यन्त मरल (दृशस) दृष्टिकों (अतिशयात्‌) अत्यधिकरूपसे 
(अन्तरन्तः) भीतर-भौतर (मज्जयन्‌) निमग्न करता हुआ (अय॑ क.) यह कौन मुख (आनन्दवाहः) 
अनन्त सुखका पूर (वह॒ति) बह रहा है । 
भावायं--हे भगवन्‌ ! आपके स्वदेश प्रत्यक्ष केवलशानमे संसारके अनन्तानन्त पदार्थ शेय 
बनकर यद्यपि सदाके लिये प्रतिबिम्बिन हो रहे हैं तथापि मोहजन्य विकारका अभाव हो जानेसे 
आप उनके स्पर्शन--अनुभवनसे सदा विमुख रहते हूँ। जिस प्रकार दर्पण अपने आपमे प्रतिबिम्बित 
पदार्थोके अनुभवनसम्बन्धी रागसे रहित होता है उसी प्रकार आप भी अपने प्रत्यक्ष शानमे प्रति- 
ब्रिम्बित बाह्य पदार्थोके अनुभवनसम्बन्धी रागसे रहित हैं इसी कारण आप अक्षीणसंवेदन हैं-- 
अनन्त जेयोके ज्ञायक होकर भी उनके अनुभवनसे रहित है। बारहवें गुणस्थानमे आपको जो दृष्टि 
बाह्य पदार्थोसे हटकर स्वरूपमे निमग्न हो रही थी उस दुष्टिको आप ओर भी अधिक स्वरूपमे 
निमग्न कर रहे हैं। इस दशामें जो आपके निराकुलतारूप अनन्त सुखका प्रवाह प्रकट हो रहा है 
वह अभूतपूर्व है--उसकी महिमा वचनोके द्वारा नहीं कही जा सकती है ॥१॥ 


किउ्च श्रमः किमिंह दहनादिन्धनं स्यादू विभिन्‍न 

येन व्याप्त॑ भवति दहनेनेन्ध् नाग्निरेव । 
ज्ेयं श्ञानात्‌ किप्लु च भवतो विश्वमेतद्विमिन्नं 

येन व्याप्त भवति भबतो नेश विश्व त्वमेव |॥२।| 


अन्वयार्थं--(ईश) हे नाथ ! (किड्न्च बूमः) हम कुछ कहते हैं कि (इह) इस जगत्‌में (किस) 
बया (इन्धनं) ईन्धन (दहनात्‌) दाहसे (विभिन्‍न स्थात) पृथक्‌ है (येन) जिससे (दहनेन) दाहके 
द्वारा (इन्धन॑ व्याप्तं न भवति) ईन्बन व्याप्त नही होता है किन्तु (अग्निरेव “व्याप्तो भवति') अग्नि 
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ही व्याप्त होती है। (च) और (एतत्‌ विश्व ज्ञेमं) यह समस्त विश्वरूप ज्ञेय (किमु) क्या (भवत्तो 
ज्ञानातु विभिन्‍न) आपके ज्ञानसे पृथक्‌ है (मेन) जिससे (भवत्त: ज्ञानेन) आपके ज्ञानसे (विदव॑ व्याप्त 
न भवति) यह विश्व व्याप्त नही है किन्तु (त्वमेज) आप हो व्याप्त है। 

भावा्थ--अग्नि, दाह और ईन्धन ये तीन पदार्थ है इनमें जिस प्रकार अग्नि दाहसे अभिन्न 
है इसी प्रकार क्या दाहसे ईन्धचन भी अभिन्‍त है ? इसका उत्तर नयविवक्षासे यह दिया जाता है 
कि जब ईन्धन, अग्निसे व्याप्त होकर अग्निरूप हो जाता है तब दाह भी ईन्धनसे अभिन्‍न हो 
जाता है। इसी तरह आप, आपका ज्ञान और ज्ञेय ये तीन पदार्थ है। इनमे जिस प्रकार आप, 
अपने ज्ञानसे अभिन्‍त हैं इसी प्रकार क्या ज्ञेयसे भी अभिन्‍न है? इसका उत्तर यह है कि जिस 
समय ज्ञान, ज्ञेय को जानता है उस समय ज्ञान, शेयाकार होनेके कारण शेयसे अभिन्‍न होता है 
ओर उस प्रकारके ज्ञानसे आप अभिन्‍न है अत: आप भी जेयसे अभिन्न है| तात्पर्य यह है कि 
बहिशेय और अन्‍्तर्ज्ेयकी अपेक्षा ज्ञेयके दो भेद है। घट-पटादि बाह्य पदार्थ बहिज्ेंय है ओर ज्ञानमे 
प्रतिबिम्बित घट-पटादि अन्तर्ज्ञेय है। बहिल्लेय तो आपसे तथा आपके ज्ञानसे स्पष्ट ही भिन्‍न है 
परन्तु अन्तर्शेय, ज्ञानी परिणतिरूप होनेसे ज्ञान ही है और जब ज्ञान, शेयरूप हो जाता है तब 
ज्ञानसे अभिन्‍न रहनेवाले आप भी ज्ञेयरूप हैं--उससे अभिन्‍त हैं'*'यह सिद्ध है ॥२॥ 

नन॑ नान्‍्तर्विज्ञति न बहिर्याति किन्त्वान्त एवं (किन्सवन्तरेब) 
व्यक्तावर्ते मुहुरिहद परावत्तिम॒ुच्चेरुपेति । 
ज्ञानास्यादः कवर किल निपतेत पीतसर्वावकाशः 
सर्वद्रव्यस्वसविशदो विश्वगण्डूष एव! ॥३॥ 

अन्वयार--(पीतसर्वावकाश:) जिसने ज्ञानके समस्त अवकाशको व्याप्त कर छिया है तथा 
जो (सर्वद्रष्यस्वरसविशद ) समस्त द्रव्योंके यथार्थ स्वरूपसे युक्त है ऐसा (एष ) यह (विश्वगण्डूष.) 
विश्वरूपो कुरला (व') आपके (ज्ञानास्थात्‌) ज्ञानरूपी मुखसे निकलकर (किल) निश्चयसे (क्व) 
कहाँ (निपत्तेत्‌) गिरे ? अर्थात्‌ कही नही (नूनं) निश्चयसे वह विश्वरूपी कुरला (न अन्तविशति) 
न तो भीतर प्रवेश करता है और (न बहिर्याति) न बाहर जाता है (किन्तु) परन्तु (अन्तरेव) 
भीतर ही (इह) जझञानरूपी मुखमे (मुह) बारबार (व्यक्तावतं) आवतंको प्रकट करता हुआ (उच्चे ) 
अत्यधिक (परावुरत्ति) परिवर्ततकों (उप्ति) प्राप्त होता है। 

भावाथं--जिस प्रकार किसीके मुखमे स्थित पानीका कुरला न भीतर जा रहा हो और न 
बाहर आ रहा हो किन्तु मुखके भीतर हो लोट-पोट होरहा हो उसी प्रकार हे भगवन्‌ ! आपके 
ज्ञानरूपी मुखमे जो विश्वरूपी कुरला समस्त प्रदेशोमे व्याप्त होकर भरा हुआ है अर्थात्‌ आपके 
शानमे जो समस्त द्र॒व्योसे युक्त विश्व व्याप्त हो रहा है वह न तो ज्ञानके भीतर प्रवेश करता 
है--बहिलेय होनेके कारण ज्ञानसे तन्मय नही होता है और अन्तर्शेयकी अपेक्षा शञानरूप हो जाने 
के कारण उससे बाहर भी नही जाता है। इस तरह वह ज्ञानर्पी मुखसे निकल कर कहाँ गिरे ? 
अर्थात्‌ कही नही । भाव यह है कि केवलज्ञानमे जो पदार्थ प्रतिफलित होते है वे सदाके लिये 
प्रतिफलित हो जाते है। बहिज्ञेंयकी अपेक्षा वे उसके भीतर प्रवेश नही करते और अन्‍्तर्शेयकी 
बह बाहर नही निकलते तथा स्वयं परिवर्तंनशील होनेसे उसीके भीतर परिवतंव करते 
रहते है ॥२॥ 
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निर्भागोषषे प्रसममभितः खण्छ्यसे त्वं नयोघेः 
। खण्ड खण्ड कृतमपि विश्व संद्धाति प्रमेव । 
देवाप्येव भवति ने भवान्‌ खण्डितायोजितभी- 
5 हे 
रन्येव श्रीः स्फुरति सहजाखण्डखण्डेब भतुं। ॥४॥ 
अन्वयार्थ--(देव) हे भगवन्‌ ! (त्वं) आप (निर्भागोष्प) भाग रहित होनेपर भो (अभित') 
सब ओरसे (नयोघे) नयोंके समूह द्वारा (प्रसभं) हठपूर्वक (खण्डथसे) खण्ड-खण्ड होते है--भाग- 
सहित किये जाते है | और (खण्ड खण्ड क्ृतमपि विभुं) खण्ड खण्ड किये हुए भी आपको (प्रमेष) 
एक ज्ञान ही (सदधाति) मिलाता है (एवमपि) ऐसा होनेपर भी (भवान्‌) आप (खण्डितायोजित- 
श्री.) खण्डित होकर परचात्‌ मिली हुई लक्ष्मीसे युक्त (न मवति) नही है (भतुं)) आपकी (श्री”) 
लक्ष्मी (अन्येतर) अन्य ही (स्फुरति) प्रकट होती है जो (सहजाखण्डखण्डेव) स्वाभाविकरूपसे 
अखण्ड खण्ड ही है। 
भावाथं--हे भगवत्‌ ! यद्यपि आप प्रदेशमेद न होनेसे अखण्डरूप हैं तथापि गुण गुणी, धर्म 
धर्मी, तथा द्रव्य पर्याय आदिको विषय करनेवाले नयसमूहके द्वारा बलपूर्वक खण्डरूपको प्राप्त 
होते है । इस तरह आप नयममूहकी अपेक्षा यरद्याप खण्ड खण्ड हो रहे है तथापि प्रमा--ज्ञानरूप 
परिणति आपको मिलानी रहती है अर्थात्‌ गुण गुणी आदिका भेद होनेपर भी ज्ञान परिणति आपको 
अखण्ड बनाये रखो है । इस तरह यद्यपि आप नयसमुह॒क्की अपेक्षा खण्ड खण्ड है तथापि खण्डित 
होकर मिलनेवाली लक_्ष्मीसे युक्त नही है। आपकी लक्ष्मी एक दूसरी ही है जो रवाभाविकरूपसे 
अखण्ड खण्ड ही है ॥॥४॥ 
मिन्‍्नो5मेद स्पृशति न विभो नास्त्यमिन्नस्य भेदों 
भेदाभेदद्वय परिणतस्त्व॑ तु नित्यं तथापि | 
भिन्‍्नेमाविबद भवतों भिन्‍नभावस्य साक्षात्‌ 
स्वामिन्‌ कान्‍्या गतिरिह् भवेत्‌ तदुद्॒यं ते विहाय ॥॥५॥ 
अस्वधार्थ-- (विभो) है प्रभो ! यद्यपि (भिन्‍्त अभेद न स्पृथनति) भिन्‍न पदार्थ अभेदका 
स्पर्श नही करता है और (अभिन्‍नस्प भेदों नास्ति) अभिन्‍न पदाथ का भेद नही होता है (तु) किन्तु 
(तथापि) तो भी (त्व) आप (नित्य) निरन्तर (भेदाभेदद्रगअरपरिणत ) भेद और अभेद दोनोरूप परि- 
णत है (बरद) हे उत्कृष्ट पदार्थोक्रे दायक ! (स्वामिन्‌) नाथ (भिन्‍ने भाव ) भिन्‍न भावोक द्वारा 
(भवत.) संसारसे (साक्षात्‌) प्रत्यक्ष ही (भिन्‍तभावस्प) पृथक्त्वकोी घारण करनेवाले और (भिन्‍्तें- 
भावि, भवत ) अपने नाना गुणोके द्वारा साक्षात्‌ (अभिन्‍तभावस्य) अभिन्‍नभावकी धारणकरनेवाले 
(लि) आपकी (इहो इस जगतमे (तदद्4) भेदाभेदकों (विहाय) छोड़कर (अन्या का गा ': भवेत) 
दूसरी कौन गति हो सकती है ? अर्थात्‌ कोई नहीं । 
भावायं--हे मगवन्‌ ! वस्तुसमूहकी ऐसी मर्थादा है कि जो वस्तु भेदरूप है वह अभेदरूप 
नहीं होती और जो अभेदरूप है वह मेदरूप नहीं होतों किन्तु आप निरन्तर भेदाभेद--दोनो रूप 
हैं। इसका कारण है कि आप भिन्‍त--कर्म नोकर्म आदिसे पृथक भावोके द्वारा साक्षात्‌ ही 
संसारके अन्य पदार्थोसे पृथक्‌ जान पड़ते है और अपने नाना प्रकारके भाव--गुणोके द्वारा अभिन्‍त 
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भावको प्राप्त प्रतीत होते हैं अर्थात्‌ आप अपने गुणोंसे भिश्न--पृषक्‌ नही हैं इसलिये आप मेदामेद- 
रूप हैं । यहाँ तुतीय चरणके 'भवतो भिन्‍नभावस्य” इन पदोका एक पक्षमे भव--संसारसे पृथकत्वको 
धारण करनेवाले यह्‌ अर्थ है और दूसरे पक्षमे मवतः--आपके अर्थात्‌ अपने 'भाव:--पगुणोंके द्वारा 
अभिन्‍्तभावको--अपुथकत्व भावकों धारण करनेवाले, यह अर्थ है। अथवा भाव और भाववान 
अर्थात्‌ गुण और गुणीमे प्रदेशभेद नही है इसलिये अभेदरूप हैं और संज्ञा संख्या लक्षण आदिकी 
अपेक्षा भेद है अतः भेदरूप हैं ॥॥५॥ 


सामान्यस्योल्लसति मद्दिमा कि विनासो विशेषे- 
निंःसामान्याः स्वर्मतिह किमसी धारयन्ते विशेषाः । 
एकद्रब्यग्लपितविततानन्तपर्यायपृश्नो 
दृक्संवित्तिस्फुरितसरसस्त्व हि. वस्तुलवमेषि ॥६॥ 
अन्वयाथ--(विशेषेविना) विशेषोके बिता (कि) क्‍या (सामान्यस्य) सामान्यकी (महिमा) 
(उल्लरसात) उल्लसित होतो है ? अर्थात्‌ नहीं होती, और (इ॒ह) इस छोकमे (निःसामानन्‍्या:) 
सामान्यसे रहित (अमी विशेषा') यें विशेष (किस्‌) क्या (स्वर) अपने आपको (धारयन्ते) धारण 
करते हैं ? अर्थात्‌ नही करते । (हि) निश्चयसे (एकद्रव्यग्लपितविततानन्तपर्यायपुक्न.) जिनके एक 
द्रव्यकी विस्तृत अनन्त पर्यायोंका समूह बीत चुका है अर्थात्‌ जो नाना पर्यायोके द्वारा विशेषरूप 
हैं और (दुक्संवित्तिस्फुरितसरस ) जो दर्शन और ज्ञानके चमत्कारसे सरस है अर्थात्‌ दर्शन और 
जश्ञानकी अपेक्षा सामान्यरूप हैं ऐसे (त्वस) आप (बस्तुत्वस्‌) वस्तुपनेको (एपि) प्राप्त होते हैं। 
भावाधं--संसारके समस्त पदार्थ सामान्य विशेषात्मक अथवा द्वव्यपर्यायात्मक है। सामान्य 
के बिना विशेष ओर विशेषके बिना सामान्य अथबा द्रव्यके बिता पर्याय और पर्यायके बिना द्रव्य 
नही होता । है भगवन्‌ ! यद्यपि आप एक अखण्ड द्रव्य हैं। तथापि उसकी अनन्त पर्याय बीत चुकी 
हैं उन पर्यायोकी अपेक्षा आप विशेषरूप हैं ओर उन समस्त पर्यायोमे आप दर्शन ज्ञानरूप चेतन्य 
चमत्कारसे युक्त रहते हैं इसलिये उसकी अपेक्षा सामान्यरूप है। इस तरह आप सामान्य विद्योष- 
> ही वस्तुपनेकों प्राप्त हैं। शास्त्रमे बस्तुका लक्षण 'सामान्यविशेषात्मकं वस्तु' कहा 
॥१॥ 
एकोब्नेगोी न भवति न चानेक एकत्वमेति 
व्यक्त ह्ोेतत्तदुभयमयस्त्व॑ तु कि स्यान्न विश्नः । 
जानीमोध्न्यक्रवति किल यो यत्समाहारजन्मा 
तस्यावश्य॑ भवति युगपत्तत्स्वभावोध्नुभावः ।७॥ 
अन्यवार्थं--(एक: अनेकः न भवति) एक अनेक नही होता है (च) और (अनेकः) अनेक 
(एकत्व न एति) एकत्वको प्राप्त नहीं होता है (एतत्‌ व्यव्त) यह स्पष्ट है (तु) किन्तु (हि) 
निशचयसे ) तदुभयमयः त्वम्) इत दोनोंरूप--एकानेकरूप रहनेवाले (कि स्यात्‌) क्या हैं यह 
(न विद्य') हम नहीं जानते (अन्यत्‌ जानीमः) यह जानते हैं कि (यः) जो (किल) निश्चयसे 
(यत्समाहारजन्मा भवति) जिनके समूहसे उत्पन्न होता है (तस्य) उसका (अनुभावः) परिणमन 
(युगपत्‌) एक साथ (अवश्य) अवश्य ही (तत्स्वभाव:) उस स्वभाववाला (भवत्ति) होता है। 
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भाषार्थ--संसारका ऐसा नियम है कि जो एक है वह अनेक नहीं होता और जो अनेक है 
वह एक नहीं होता परन्तु आप एकानेकरूप हैं। क्योंकि सामान्य गुणीकी अपेक्षा आप एक हैं और 
नाना गुणोंके समूहसे युक्त होनेके कारण आप अलेकरूप हैं ॥७॥ 


अन्यो नव्यत्युदूयति परः शश्यदुद्धासतेब्न्य- 
स्तीत्रस्तस्मिस्तव समतया पक्षपातस्त्रयोषपि । 
तेन प्रौव्यप्रभवविलयालिब्लितोशसि स्वयं त्वं 
त्वत्तो बाह्य॑ त्रितयमप्रि तच्छुन्यमेबान्यथा स्यात्‌ ॥।८।॥ 


अभ्वयार्थ--(अन्यः नश्यति) अन्य पदार्थ नष्ट होता है (पर.) अन्य (उदयति) उत्पन्न होता 
है और (अन्यः) अन्य (शाश्वत्‌) निरन्तर (उद्धभासते) विद्यमान रहता है किन्तु (तस्मिन्‌) उस पदार्थ 
में (समतया) समानरूपसे (त्रय अपि) व्यय, उत्पाद और ध्रोग्य--तीनों होते है ऐसा (तव) आपका 
(तीब्र:) अत्यधिक (पक्षपातः) पक्षपात है (तेन) इसलिये (त्वम्) आप (स्वयं) स्वयं (ध्रौव्यप्रभव- 
विलयालिड्ित: असि) भ्रौव्य उत्पाद ओर व्यय इन तीनोंसे युक्त है (अन्यथा) यदि ऐसा न माना 
जावे तो (चत्‌ त्रितममषि) वह त्रिक भी (त्वत्तो बाह्य) आपसे पृथक्‌ होता हुआ (शून्यमेव स्यात्‌) 
शन्य ही हो जावेगा । 

भावा्--पदार्थंकी उत्पत्तिको उत्पाद, विनाशकों व्यय और सदा विद्यमान रहनेको 
भ्रौव्य कहते हैं। किसीका मत है कि ये तीनों, पृथक्‌-पृथक्‌ पदार्थ॑में होते हैं परन्तु आपका मत है 
कि ये तीनों समानरूपसे एक ही पदार्थमे होते हैं अर्थात्‌ एक ही द्वव्यमे पर्यायोंकी अपेक्षा ये तीनो 
होते हैं। यही कारण है कि आप स्वयं इन तीनोंसे आलिख्ित हैं--युक्त हैं यदि आपसे इन तीनों- 
को सर्वथा पृथक्‌ माना जाता है सो निराश्नय होनेसे ये तीनों ही नष्ट हो जाते है ॥८॥ 

भावामावं॑ तव रचयतः  कुबतो भावभावं 
न्‌ूनं भावों भवति भगवन्‌ भावनाशो5उस्ति कोध्न्यः | 
अस्तित्वस्पास्खलित मवनोल्लासमात्र यथैतद्‌ 
भन्नोत्पाददयमपि तथा निश्चित तखमेव ।॥९॥ 

अन्वधार्थ--(भगवस्‌) है भगवन्‌ | (भावाभावं) पदार्थके अभावको (रचयत:) रचनेवाले 
और (भावभावं) पदार्थके उत्पादको (कुबंतः) करनेवाले (तव) आपके (नूनं) निश्चित ही (भावों 
भवति) उत्पाद होता है इसके अतिरिक्त (अन्य: भावनाशः कः अस्ति) इसके सिवाय भावका 
नाश्--व्यम क्या है ? अर्थात्‌ कुछ भो नहीं। (यथा) जिस प्रकार (एतत) यह (अस्तित्वस्थ) 
अस्तित्वधथमका (अस्खलितभवनोल्‍लासमात्र) अस्खलितरूपसे उल्लसित होना--भ्रौव्यरूप होना 
तत्त्व है (तथा) उसी प्रकार (भड्ोत्यादद्ययमपि) व्यय और उत्पाद ये दोनों भी (निश्चित) निश्चित- 
रूपसे (तत्वमेव) तत्त्व ही हैं । 

भावार्थ--जो पदार्थके अभाव--ध्ययको करता है अथवा भावके भाव--उत्पादको करता 


है उसके निश्चित ही उत्पाद होता है क्योंकि पूर्व पर्यायका नाश होना ही उत्तर पर्यायका उत्पाद है 
और उत्तर पर्यायका उत्पन्न होना ही पूर्व पर्यायका व्यय है। इसके अतिरिक्त उत्पाद और व्यय क्या 
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है ? तात्पय यह है कि जिस प्रकार सत्ताका निरन्तर विद्यमान रहनेरूप श्रौव्य पदार्थका स्वरूप 
है उसी प्रकार पूर्वोत्तर पर्यायके नाश और उत्पत्तिरूप व्यय और उत्पादसे दोनों भी पदार्थके 
स्वरूप हैं। मात्र भ्रौव्यके स्वीकृत करनेसे पदार्थमे कूटस्थ नित्यता आती है और मात्र उत्पाद 
व्ययके स्वीकृत करनेसे अतित्यता आती है। पदार्थ नित्यानित्यात्मक है इसलिये बहू उत्पाद व्यय 
और भध्रौव्य तीनोसे तन्‍्मय है ॥९%। 


एकः फो:प्यस्खलितमहिमा प्रागभावाधभावे--- 
राक्रान्तोष्प स्फुरसि भगवंस्त्यं॑ सदा भाव एवं | 
एको$पि त्व॑ प्रसममभितः प्रागभावाद्य भावे--- 
भिंन्‍नः स्वामिन्‌ क्ृतपरिणतिर्भासि रूपैश्चतुभिः ॥॥१०॥ 


अन्वयाबं--(भगवन्‌) हे प्रभो ! (अस्खलितमहिमा) अखण्ड महिमाके धारक (कोअपि 
एक: त्वघ्) कोई एक आप (प्रागभावाद्यभावे.) प्रामभाव आदि अभावोसे (आक्रान्तो$ईपि) व्याप्त 
होने पर भी (सदा भाव एवं स्फुरसि) सदा भावरूप ही सुशोमभित होते है । (स्वामिन) है त्ताथ ! 
त्विम) आप (एकोर्थप) एक होने पर भी (अभित.) सब ओरसे (प्रसभ) हठपुरवंक (प्रागभावाद्य- 
भावे:) प्रागभाव आदि अभावोसे (भिन्‍न.) नानारूप होकर (चतुर्भि: रूपे:) चार रूपो से (कृत- 
परिणति') परिणत (भासि) प्रतीत हो रहे है । 


भावार्थ--हे प्रभो | आपकी महिमा अनिर्वंचनीय है क्योंकि आप प्रागभाव, प्रध्वसाभाव, 
अन्योन्याभाव और अत्यन्ताभाव इन चार अभावोसे युक्त होकर भी सदा भावरूप ही रहते है 
अर्थात्‌ पर्यायकी अपेक्षा आप उपयुक्त अभावोसे युक्त होकर भी द्रब्यकी अपेक्षा सदा भावरूप हो 
रहते है। इसी प्रकार यद्यपि द्वव्यकी अपेक्षा आप एक है तथापि पर्यायकी अपेक्षा उपयुक्त चार 
अभावोसे यृक्त होनेके कारण चाररूप अनुभवमे आते है ॥१०॥ 


पूर्ण पूर्णों भवति नियतं रिक्त एवास्ति रिक्तो 

रिक्त: पूण॑स्वमसि भगवन्‌ पूण एवासि रिक्‍्तः । 
यल्लोकानां प्रकटमिंह ते तचघातोद्यत॑ तदू 

यत्ते तत्व॑ किमपि न हि. तल्लोकदृष्टं प्रमाष्टि ॥११॥ 


अन्यवाय--(भगवन्‌) हे भगवन्‌ ! (पूर्ण: नियत॑ पूर्ण: भवति) जो पूर्ण होता है वह तियमसे 
पृर्ण ही होता है ओर (रिक्त: रिक्त एबं अस्ति) जो रिक्त है वह रिक्त ही रहता है। परन्तु (त्वम) 
आप (रिक्तः पूर्ण: असि) रिक्त होकर भी पूर्ण हैं और (पूर्ण एवं रिक्त: असि) पूर्ण होकर भी रिक्त 
हैं। (इह) इस जगत्‌मे (लोकाना यत्‌ प्रकट) छोगोके मध्य जो प्रकट है कि पूर्ण, पूर्ण ही रहता है 
और रिक्‍त, रिक्त ही रहता है (तद्‌) वह (ते) आपके (तक्त्वघातोद्यत) तत््वका घात करनेवाला 
है परन्तु (ते यत्‌ किमपि तत्त्व) आपका जो कोई अनिर्बचनीय महिमासे युक्त तत्त्व है (तत्‌) वह 
(हि) निरचयसे (छोकदुष्ट) छोकमे देखे गये तत्त्वको (न प्रमाध्टि) नष्ट नहीं करता है। अर्थात्‌ 
आपके द्वारा प्रतिपादित तत्त्व लोकसिद्ध तत्त्वका प्रतिपादन करता है। 


चतुविशतिस्तव २३५९ 


भावाथं--कुछ दर्शनकारोकी मान्यता है कि जो पूर्ण है वह सदासे पूर्ण है और सदा पूर्ण 
रहेगा तथा किन्‍्हीको मान्यता है कि जो रिक्त है वह सदासे रिक्त है और सदा रिक्‍त रहेगा 
परन्तु हे भगवन्‌ ! आप रिक्त होकर भी पृण्ण हैं अर्थात्‌ कर्मोदय जन्य विकारी भावोंसे रहित होकर 
भी स्वाभाविक ज्ञानादि गुणोंसे पूर्ण हैं और पूर्ण होकर भी--स्वाभाविक गुणोसे पूर्ण होकर भी 
रिक्त हैं--उपाधिजन्य विकारी भावों तथा द्रव्यक्मं और नोकमंसे रहित हैं। छौकिक जनोकी जो 
उपयुक्त मान्यता है वह आपके द्वारा प्रतिपादित तत्वका उपधात करती है परन्तु आपका जो 
तत्त्व है--आपने जिस तत्त्वका प्रतिपादन किया है वह लोकमे देखे गये प्रत्यक्ष दुष्टका व्याधात 
नहीं करता अर्थात्‌ लोकमे यह जो प्रत्यक्ष देखा जाता है कि रागादि दोषोंसे परिपूर्ण आत्मा भी 
अपनी साधनाके द्वारा उनसे विरक्त-शुद्ध बीतराग भावको प्राप्त करता है और शुद्ध वीतराग 
भावसे पूर्णताको प्राप्त हुआ आत्मा कर्म नोकमंसे रिक्त अबस्थाको प्राप्त होता है, उसका व्याघात 


नही करता है। इन सब कारणोंसे आपके द्वारा प्रतिपादित तत्त्व कोई अनिर्वचनीय लोकोत्तर 
महिमासे युक्त सिद्ध है ॥११॥ 


सर्वे भावाः सदजनियताशन्योन्यसीमान एते 
संब्लेपेषपि. स्वयमपतिताः शश्वदेव स्वरूपात्‌ । 
ज्ञानज्योत्स्नास्वससविसरे.. सवंदा विश्वमेतदू 
विश्वाद्‌ भिन्‍नः स्नपय भगवन्‌ सह रस्ते कृतः स्पात्‌ ॥१२॥। 
अन्वयार्थ--(सहजनियताबन्योन्यसीमान:) जिनको परस्परकी सीमा स्वभावसे ही नियत 
है ऐसे (एते) ये (सर्वे भावा.) समस्त पदार्थ (सइलेषेडपि) परस्पर एक दूसरे से सर्लिष्ट होनेपर 
भी (स्वयं) स्वयं (शइवदेव) निरन्तर ही (स्वरूपात्‌) अपने स्वरूपसे (अपतिता.) अस्खलित हो 
रहते है--अन्यरूप नही होते है। (भगवन्‌) हे प्रभो | (विश्वाद्‌ भिन्‍न:) जगत्‌से भिन्‍न रहनेवाले 
आप (ज्ञानज्योत्स्नास्वरसविस रे.) ज्ञानरूपी चांदनीके स्वरस ममूहसे (सवंदा) सदा (एलत्‌ विहवं) 
इस विश्वको (स्नपय) नह॒लाओ--प्रकाशित करो (ते) आपके (सद्भूर.) अन्य पदार्थोके साथ 
समिश्रण (कुत स्थात्‌) कैसे हो सकता है ? 
भावार्थ--एक पदार्थंका अन्यरूप हो जाना सद्भुर दोष कहलाता है। यह सद्भुर दोष 
संसारके पदार्थोमि सिद्ध नहीं होता है। यद्यपि वे परस्पर एक दूसरेसे सश्लिष्ट है तथापि सबकी 
परस्परकी सीमा सहज रूपसे नियत है, इसलिये वे स्वरूपसे कभी च्युत नही होते है। यह चर्चा 
स्पष्ट भिन्‍न पदार्थोकी रही परन्तु जो ज्ेय आपके ज्ञानमे आकर अन्‍्तर्ञेयकी अपेक्षा ज्ञानाकार 
परिणम रहे है उनमे भी सकर दोब नही है क्योकि स्वभावसे ज्ञान, ज्ञान ही रहता है और ज्षेय, 
शेय ही रहता है। हैं भगवन्‌ ! आप जगतूसे भिन्‍न है तो भी अपने ज्ञानरूपी चाँदनीके प्रकाशसे 
इस जगत्‌को प्रकाशित करो अर्थात्‌ सबको जानो क्योकि जानने मात्रसे आपमे सकर दोष नही 
आता है ॥(र॥ हे 
मोहः कमप्रकृतिमतो. मोहतः कमेकिट्टं 
हेतुत्वेन इयमिति मिथो भावदात्मा न ताबतू। 
क्षीणे स्वस्मिस्तव विरसतो नूनमान्मेव नान्‍यो 


निःसीम्न्यस्मिन्निवस सहजज्ञानपुब्जे निमग्नः ॥१३॥ 


२४० लघुतत्त्वस्फोट 


अस्ववार्ष--(कर्मप्रकृतिभरत:) कर्म प्रकृतियोंके समूहसे (मोह) भोह उत्पन्न होता है और 
(मोहतः) मोहसे (कर्मकिट्रं) कर्मरूप कालिमाका सम्बन्ध होता है (इति) इस प्रकार (हयसु) कर्म 
और मोह--दोनों (मिथों) परस्पर (हेतुत्वेन) हेतुरूपसे (पावत्‌) जबतक विद्यमान रहते हैं (तावत्‌) 
तबतक (आत्मा न) आत्मा, आत्मा नहों है--शु दस्वरूपमें परिणत नही है (तु) किन्तु (अस्मिनू) 
इन दोनोंके (क्षीणे) क्षीण होनेपर (विलूसतः) स्वभाव परिणतिसे धुशोभित रहुनेबाले (तब) 
आपका आत्मा (नून) निएचयसे (आत्मेव) आत्मा हो रह जाता है (अन्य: न) अन्य नही। हैं 
आत्मन्‌ ! तूं (निःसीम्नि) सीमा रहित (अस्मितु) इस (सहजशानपुख्जे) स्वाभाविक ज्ञान राधिमें 
(निमस्न: 'सन्‌') निम्न होता हुआ (निवस) निवास कर । 


भावाथं--द्रव्यकर्मके उदयहै आत्मामे मिथ्यात्व तथा रागद्वेषरूप मोह उत्पन्न होता है 
और उस मोहसे नवीन द्रव्यकर्मोंका बन्ध होता हैं। इन दोनोंमे परस्पर हेतुहेतुमद्भाव है । 
जबतक यह दोनों विद्यमान रहते हैं तबतक आत्मा अपने शुद्धस्वरूपमे परिणत न होकर विभाव- 
रूप परिणत होता है परन्तु जब उपयुक्त दोनों नष्ट हो जाते है तब आत्मा अपने शुद्धस्वरूपमें 
परिणत होकर स्वभावरूप परिणत हो जाता है। इस समय आत्मा, आत्मा ही रह जाता है और 
उसमें सीमा रहित सहज ज्ञान प्रकट हो जात्ता है। हैं आत्मन्‌ ! तूं उसो सहुज ज्ञानमे निमग्न 
होकर निवास कर ॥।१३।। 


शञानओऔीडार मसलसितेवल्गतः खबतरते 
मोहाभावाद सबति मगवद कदभादों ने भरूयः । 

करठेत्वे वा स्वयमपि भवन्‌ केवक्को शानपुण्जो 
हानादन्यत्‌ किमिंह छुछपे निविशक्लो रमस्‍्व ॥१४॥ 


अन्ययायं-- (भगवन) हे प्रभो ! (शानक्रोड़ारभसकूूसिते)) शामसम्बन्धी क्रीड़की सवेग 
चेष्टासे (सबंतः) सब ओर (बल्गत ) संचार करनेवाले (ते) आपके (मोहाभावात्‌) मोहका अभाव 
हो जानेसे (भूय:) पुन. (कतुभावों) कतुंत्व (न भवति) नहीं होता है अर्थात्‌ जिस प्रकार मोहके 
रहते हुए कतृत्व भाव रहता था उस प्रकार मोहके नष्ट हो जानेपर कतृत्व भाव नहीं रहा। 
(वा) अथवा (कतुत्वे) विवक्षावदा कतुत्व॒भावके स्वोकृत करने पर (स्वयमपि) स्वयं भो (केवलो 
जशञानपुओ्जो भवन्‌) मात्र ज्ञानसमूहरुप होते हुए आप (इहू) इस जगतमे (शञानात्‌ अन्यत्‌) ज्ञानसे 
भिन्‍न (किम्‌ कुरुषे) क्‍या करते हैं ? अर्थात्‌ कुछ नही। अतः (निविद्यद्धु: रमस्व) निःशद्भू होते 
हुए ज्ञानमें कोड़ा करो । 


भावाथं--अपने क्षयोपशमके अनुसार पदार्थोंको जाननेवाला मोही जीव, अज्ञानवश पर- 
पदार्थोंका कर्ता बनता है परन्तु हे भगवन्‌ ! आपके मोहका अभाव हो गया है अतः केवलज्ञानके 
द्वारा समस्त पदार्थोंको जानने १९ भी आप परपदा्ीके कर्ता नही बनते हैं । कतृ'त्वका साक्षात्‌ 
कारण मोहभाव है ओर मोहमावका आपके अभाव हो चुका है अतः केवलज्ञानके द्वारा समस्त 
लोकालोकको जानने पर भी आपके कतु'त्व भाव नही रहा है। यदि किसी तरह आपमे कु त्व- 
भाव मानना ही है तो यतः आप स्वयं मात्र ज्ञानख्य हो रहे हैं अतः ज्ञानके ही कर्ता हैं अन्य 


चतुविश्मतिस्तव रर! 


पदार्थोके नही ।* तात्पयं यह है कि आप ज्ञानसे बन्धकी आशंका कर लोकाछोकको जाननेसे बिरत 
न होओ क्योंकि बन्धका कारण जानना नही है, मोह है ॥१४॥ 


देवारुम्बों भवति युगपत्‌ विश्वप्नुत्तिष्ठतस्ते 
वाध्स्पर्शाद्‌ विमुखमहिमा त्म॑ तु नालम्ब एवं । 
स्वात्मालम्बी भवसि भगवन्नुज्जिदानस्तथापि 
स्वात्मा त्वेष ज्वलति किल ते गूढविश्वस्वभावः ||१५॥ 


अन्ययाथँ--(देव) हे भगवन्‌ ! (युगपत्‌) एक साथ (उत्तिष्ठत.) उन्नत दछ्षाको प्राप्त करने 
वाले (ते) आपके लिये (विश्वम) यह विदव (आलम्बों भवति) आलम्बन होता है--सहायक होता 
है--ऐसा कहा जाता है (त) परन्तु (बाह्यस्पर्शात्‌) बाह्य पदार्थोंके स्पशंसे (विमुखमहिमा) पराझुमुख 
महिमावाले (स्वम्‌) आप (नालम्ब एव) आलूम्बनसे रहित ही हैं--आपको किसी बाह्य पदार्थके 
आलम्बनकी आवश्यकता नही हुई है। (भगवन्‌) हे भगवन्‌ ! यद्यपि (उज्जिहान:) ऊपर उठते हुए 
भाप (स्वात्मालम्बो भवसि) अपनी आत्माका आलम्बन लेनेवाले हैं (तथापि तु) तो भी (ते) 
आपकी (एप स्वात्मा) यह स्वात्मा (किल) निश्चयसे (गूढविश्वस्वभावः) जिसमे समस्त पदार्थोंके 
स्वभाव छिपे हुए है ऐसा, (ज्वलूति) प्रकाशमान है--ज्ञानपुञ्ञसे देदीप्यमान है। 


भावा्थ--लोकमे देखा जाता हैं कि जो मनुष्य ऊपर उठता है वह किसी बाह्य पदार्थका 
आलम्बन लेकर ही ऊपर उठता हे परन्तु हे देव ! आप बाह्य पदार्थोके स्पर्शसे ही विमुख है अतः 
आपको बाह्य पदार्थोका आलम्बन किस प्रकार प्राप्त हो सकता है? तात्पयं यह है कि आप अपने 
आत्माके आलम्बनसे ही ऊँचे उठे हैं--इस उत्कृष्ट अवस्थाको प्राप्त हुए है। परन्तु आपका यह 
आत्मा भी साधारण आत्मा नही है । उसके अनेक स्वभाव गूढ है--अपनी अनन्त सामथ्यंसे वह 
युक्त हैं ऐसे सातिशय आत्माके उपादानसे आप इस उत्कृत्ट अवस्थाको प्राप्त हुए है ॥१५॥ 


यस्मिन्‌ू भावास्त्रिसमय स्रवस्तुल्यकाल॑. प्लवन्ते 
यत्कल्लोलाः प्रसभमभितों विश्वसीम्नि स्खलन्ति । 
स त्व॑ं स्वच्छस्वससभरतः पोषयन्‌ पृणभाव॑ 
भआवाभाबोपचितमहिमा शानरत्नाकरो5सि ॥१६॥ 
अस्थया्थ--(यस्मिन) जिसमे (जसमयमुवः) तीन कालमे होने वाले (भावाः) पदार्थ (तुल्य- 


काल) एकसाथ (प्लबन्ते) ते रते हैं--जाने जाते है, .यत्कल्लोला') जिसकी लहरें (प्रसभ) हठपूर्वक 
(अभितः) चारों ओर (विश्वसोम्नि) संसारकी सीमामे (स्खलन्ति) टकरातो हैं, जो (स्वच्छस्वरस- 


१. आत्मा ज्ञानं स्वयं ज्ञानं शानादन्यत्करोति किम्‌ ? 

परभावस्य कर्तार्मा सोहोध्य व्यवहारिणाम्‌ 79।---समयस्ता रकरूश 

यः करोति स करोति केवल यस्तु वेशि स तु वेत्ति केवलम्‌ | 

य, करोति न हि वेलि स कवचित्‌ यस्तु बेत्ति न्‌ क्रोति स क्वचित्‌ ॥।५१॥--समयसार करक्ष 
लछ०-३१६ 


रषर लथुतत्वस्फोट 


भरतः पूर्णभावं पोषयन्‌) स्वच्छ स्वरसके भारसे पूणंताको पुष्ट कर रहा है अर्थात्‌ आत्मरसके 
भारसे जो लवालव भरा हुआ है तथा जो (भावाभावोपचितमहिमा) भाव ओर अभावसे बढ़ी हुई 
महिमासे युक्त है (स त्वं) वह आप (ज्ञानरत्नाकर: असि) ज्ञानके सागर है । 


भाषायं--हे भगवत्‌ ! आप ज्ञानरत्नाकर-ज्ञानके समुद्र है क्योंकि जिसप्रकार समुद्रमें 
अनेक पदार्थ तैरते हैं उसी प्रकार आपके ज्ञानमे भी भूत, भविष्य और वर्तमान कालसम्बन्धी 
समस्त पदार्थ प्रतिसमय तैर रहे हैं अर्थात्‌ तीनों काल सम्बन्धी पदार्थ आपके ज्ञानमे प्रतिबिम्बित 
हो रहे हैं। जिस प्रकार समुद्रकी लहरें चारों ओर सीमासे टकराती हैं उसी प्रकार आपके ज्ञान- 
सागरको लहरें छोकालोकरूप विश्वकी सीमामें टकराती हैं। जिसप्रकार समुद्र अपने स्वच्छ 
सलिलसे भर कर पूर्ण होता है उसीप्रकार आप भी अपने आत्मरससे--आत्मसम्बन्धी गुणोंसि 
भरकर पूर्ण हैं और जिसप्रकार समुद्र भाव-जलके आगमन और अभाव--मलिन पदार्थोंके बाहर 
उछलानेसे युक्त होता है--इन दोनों कार्योसे उसकी महिमा बढ़ती है अथवा तरख्भोंके उन्‍नमन 
ओर अवनमन-ऊँची उठना तथा नीचे बेठता से जिसप्रकार समुद्र अपनी महिमाको बढ़ाता है उसी 
प्रकार आपका ज्ञानसागर भी भाव--नये नये भावोंकी उत्पत्ति तथा अभाव--मलिन भावोंके 
विनाशसे युक्त है--इन दोनो कार्योसे उसकी महिमा बढ़ रही है अथवा अगुरुलघु गुणके कारण 
होनेवाली वृद्धि और हानिसे बह युक्त है ॥१६॥ 


संविद्वीच्यस्तव तत इतो देव वल्गन्त्य एताः 
शुद्धज्ञानस्वसमयतां न क्षमन्ते अ्रमाष्डुम्‌। 
विश्वच्छायाघटनविकसत्पुष्कल व्यक्तिगूढां 
प्रोिं बिन्दत्‌ तदमिदधति ज्ञानसामान्यमेव ॥।१७॥ 


अन्थयार्थ--(देव) हे नाथ ! (इतस्ततः:) इधर-उधर अर्थात्‌ समस्त ज्ञेयोंमे (वल्गन्त्यः) संचार 
करनेवाली (तव) आपकी (एता:) ये (सविद्वीच्य:) ज्ञानरूप तरज (शुद्धज्ञानस्वरसमयतां |) 
शुद्ध ज्ञानरूपी स्वसससे तन्‍्मयताको (प्रमाष्ट) छोड़नेके लिये (न क्षमल्ते) समथ नहीं हैं। वे (तद) 
उस (ज्ञानसामान्यमेव) ज्ञान सामान्यको ही (अभिदधति) धारण करती हैं जो कि (विश्वच्छाया- 
घटनविकसत्पुष्कलं) समस्त पदार्थोंकी छायाके पड़नेसे विकसित तथा पूर्ण है और (व्यक्तिगूढा) 
प्रकटतासे युक्त (प्रोढि) पूर्ण सामथ्यंको (विन्दत) प्राप्त है । 


भावा्ं--हे भगवन्‌ ! व्यवहारनयसे यद्यपि आपका ज्ञान समस्त पदार्थोमे संचार करता 
है अर्थात्‌ उन्हे अपना शेय बनाता है तथापि धह निश्चयनयसे आत्मज्ञानर्प ही होता है। आपके 
ज्ञानकी कोई ऐसी अद्भुत महिमा है कि वह अनेक पदार्थोको अपने आपमे प्रतिबिम्बित करता 
हुआ भो शुद्ध सामान्य ज्ञानरूप ही रहता है। जिसप्रकार दर्पणमे अनेक पदार्थ झलकते हैं पर दर्पण 
उन पदार्थोके विकल्पसे रहित होता हुआ दर्पणरूप ही रहता है। उन्त पदार्थोके विषयमें दर्पणका 
कुछ भी ममत्वभाव नहीं होता है उसीप्रकार आपके ज्ञानमे स्वच्छताके कारण विश्वके समस्त 
पदार्थ झलकते है परन्तु आपका शान ज्ञान ही रहता है--उन अन्त ज्ञेयोंमें उसका ममत्वभाव 


नहीं होता है॥९७॥ 


चतुविशतिस्तव २४३ 


अन्यदिश्व॑ बहिरिह तव श्ञानविश्व॑ तथान्यत्‌ 
संविहिश्व॑यदिह किल सा संविदेवावभाति | 
सिंदकारो मदननिद्तितः कि मधूच्छिष्टतोःन्यो 
विश्वाकारस्वयि परिणतः कि परस्त्वन्महिम्न! ।|१८॥ 
अन्वयायं--(इह) इस जगत्‌मे (बहि. विश्व) बाह्य विश्व (अन्यद्‌) अन्य है (तथा) और 
(ज्ञानविश्व) शानविदव (अन्यत्‌) अन्य है। (इह) इनमे (यत्‌) जो (सबिद्विश्वं) ज्ञानरूपी विश्व 
है (किल) निशचयसे (सा संविदेव अवभाति) वह ज्ञानरूप हो रहता है। जिस प्रकार (मदननि- 
हितः) मेन (मोम)के द्वारा धारण किया हुआ-मैन (मोम)से निर्मित (सिहाकार-) सिहका आकार 
(कि) कया (मधूच्छिष्टत अन्य ) मेन (मोम)से पृथक्‌ है? अर्थात्‌ नही है, उसीप्रकार (त्वयि 
परिणतः) आपमे प्रतिबिम्बित (विश्वाकार:) विश्वका आकार (कि) क्या (त्वन्महिम्नः) आपकी 
महिमासे (पर:) पृथक्‌ है ? अर्थात्‌ नही है । 
भावाथं--बा ह्य ओर अभ्यन्तरके भेदसे ज्ञेयके दो भेद है । संसारके दृश्य और अदृश्य पदार्थ 
बाह्य जैय हैं ओर ज्ञानके भीतर झलकने वाले उनके आकार अभ्यन्तर ज्ञेय है। इन दोनो ज्ञेयोमे 
बाह्य ज्ञेय स्पष्ट ही ज्ञानसे पृथक्‌ पदार्थ है परन्तु ज्ञानके भीतर झलकने वाला अन्तर्शेय निश्चयसे 
ज्ञान ही है उससे भिन्‍त नही है। जेसे मेन (मोम)से बनाया हुआ सिहका आकार मेन (मोम)से 
पृथक्‌ नही है उसी प्रकार आपके ज्ञानमे आये हुए ज्ञेय आपके 'ज्ञानसे भी भिन्‍न नही है ॥१८॥ 


मित्वा मेयं पुनरपि मितेः कि फल ज्ञातुरन्यत्‌ 
मातुं विश्वं स्वयमिद्द मितं नासि नित्योश्वतस्त्वम्‌ । 
दुकूसंवित््योः! स्खलितमखिलं रक्षतस्ते स्ववीय- 
व्यापारोग्सो यंदसि भगवन्नित्यमेवोपयुक्तः ॥।१९॥ 


अन्यया्थ--(मेयं) जानने योग्य पदार्थभो (मित्वा) जानकर (पुनरपि) पद्चात्‌ प्रकट होने 
वाला (मितेः फलं) जातनेका फल (कि) क्या (ज्ञातु.) जानने वालेसे (अन्यत्‌) पृथक होता है ? 
अर्थात्‌ नही । परन्तु (इह) इस जगत्‌मे (विश्व) विश्वको (मातुं) जाननेके लिये (नित्योद्यत ) निर- 
न्तर उद्यत रहने वाले (त्वम) आप (स्वयं) स्वय (मितं नासि) जाने हुए पदार्थ नही है अर्थात्‌ जिस 
प्रकार ज्ञानका फल ज्ञातासे अभिन्‍न है उसप्रकार ज्ञेय, ज्ञातसे अभिन्‍त नहीं है--बहिशेयकोौ 
अपेक्षा वह ज्ञातासे भिन्‍न ही है। (भगवन्‌) हे प्रभो ! (यत्‌) जिस कारण (दुक्सवित्त्यो:) दर्शन 
ओर ज्ञानके (अखिल) समस्त (स्खलितं) स्खलनकी (रक्षत ) रक्षा करने वाले--उन्हे स्ललनसे दूर 
रखने वाले आपका (असौ) यह (स्ववीयंव्यापार:) आत्मबलका प्रभाव है जिससे आप (नित्यमे- 
वोपयुक्त: असि) दर्शंव और ज्ञानमे नित्य ही उपयुक्त रहते हैं । 

भावषारं--प्रमाता, प्रमेय, प्रमाण और प्रभिति ये चार पदार्थ हैं जो पदार्थको जानता है 
उसे प्रमाता, जो जानने योग्य है उसे प्रमेय, जिसके द्वारा जाना जाता है. उसे प्रमाण और जो 
जाननेरूप क्रिया है उसे प्रमिति कहते हैं। यह प्रमिति हि प्रमाणका फल है। यह फल साक्षात्‌ 
और परम्पराके भेदसे दो प्रकारका है। साक्षात्‌ फल अज्ञान निवृत्ति है और परम्परा फल हान, 


रडर लंघुतश्वस्फोट 

उपादान ओर उपेक्षा है। यहाँ अभेद विवक्षासे प्रमितिरूप फछकी चर्चा करते हुए आचायेने कहां 
है कि प्रमेयको जाननेके पश्चात्‌ अज्ञान निवृत्तिरूप जो फल होता है वह प्रमातासे भिन्‍न नहीं है 
क्योंकि अज्ञाननिवृत्ति प्रमाताको ही परिणति विश्येष है। परन्तु जिस प्रकार प्रमितिका फल प्रमाता- 
से पृथक्‌ नही है उसीप्रकार प्रमेय प्रमातासे पृथक्‌ नही है, यह्‌ नियम नही है क्योंकि प्रमाता जिस 
प्रकार स्वद्रव्यको जानता है उसी प्रकार पर द्रव्यको भी जानता है। तात्पर्य यह है कि बहिर्मेयकी 
अपेक्षा प्रमाता और प्रमेय पुथक्‌-पुथक्‌ है। दूसरी बात यह है कि जिसप्रकार क्षायोपशमिक दर्शन 
और ज्ञानका धारक पुरुष निरन्तर किसी पदा्थंमे उपयुक्त नहीं रहता किन्तु ऋम-क्रमसे ही उप- 
युक्त रहता है उस प्रकार क्षायिक दर्शन और ज्ञानका धारक पुरुष क्रम ऋमसे उपयुक्त नहीं 
रहता। किन्तु निरन्तर ही उपयुक्त रहता है। निरन्तर उपयुक्त रहनेका कारण यह है कि उसके 
ज्ञान और दर्शनके साथ जो क्षायिक अनन्त वीये प्रकट हुआ है वह उन्हें स्ज॒लित नही होने देता । 
इन्ही दृष्टियोकी अपेक्षासे यहाँ कहा गया है कि हें भगवन्‌ | आप विश्वको जाननेके लिये निरन्तर 
उपयुक्त रहते हुए भी विश्वरूप नही है तथा आप ज्ञान और दर्शनमे निरन्तर उपयुक्त रहते है ॥१९॥ 


नानारूपेः स्थितमतिरसाद्‌ भासयद्‌ विश्वमेतत्‌ 

शब्दब्रक्ष स्वयम्पिे सम॑ यन्महिम्नाधस्तमेति । 
नित्यव्यक्तस्त्रिसमय मबद्ेभवारम्भ भूम्ना 

निस्सीमापि ज्वलति स तब ज्योतिषा भावपुश्नः ||२०॥। 


अन्वयार्थ--(नानारूपे: स्थितम्‌) नानारूपोंसे स्थित (एतद्‌ विश्वम्र) इस विश्व-लोकालोक- 
को (अतिरसात्‌) अत्यन्त स्पष्ट रूपसे (मासयत्‌) प्रकाशित करने वाला (शब्दब्रह्म अपि) शब्दब्रह्म 
भी (स्वयं) अपने आप (यन्महिम्ना) जिसकी महिमासे (सम) एक साथ (अस्तमेति) अस्तको प्राप्त हो 
जाता है तथा (त्रिसमयभवद्देमवा रम्भभूम्ना) त्रिकालवर्ती आपके वेभवारम्भकी बहुलतासे जो युक्त 
है ऐसी (तव) आपकी (ज्थोतिषा) केवलज्ञानरूपी ज्योतिके द्वारा (नित्यव्यक्त:) निरन्तर प्रकट 
रहने वाला (स भावपुज्ज”) वह पदार्थोका समूह (निस्सीमापि) सीमा रहित होने पर भी (ज्वलूति) 
प्रकाशमान हो रहा है। 


भावाथं--है भगवन्‌ ! आपकी केवलज्ञानरूपी ज्योति इतनी विशाल है कि उसकी महिमा 
से नानारूपोमे स्थित समस्त विश्वको प्रकाशित करनेवाला इब्दब्ह्म भी स्वय एक साथ समाप्त 
हो जाता है। साथ ही वह ज्योति आपके त्रिकालवर्ती ऐश्वयंकों प्रारम्भ करनेवाली है भर्थात्‌ 
आपके आहेंन्त्यपदका प्रारम्भ इस केवलज्ञानरूपी ज्योतिके द्वारा ही होता है। इस केवलज्ञानरूपी 
ज्योतिके द्वारा विश्वके अनन्त पदार्थ निरन्तर प्रकाशित रहते हैं ॥२०॥॥ 
उद्यद्धिश्वस्व्समनिश॑ण मर्मसु व्याप्प. गा 
लब्धप्रोटिस्तडिति परितस्ताडयन्‌ सर्व मावान्‌ । 
देवात्यन्त स्फूरति सतत निर्निमेषस्तवोच्चे- 
रेकः कोउयं त्रिसमयजगद्घस्मरों दृग्विकान्ः ॥२१॥ 


है; 


चतुविशतिस्तथ ५४५ 


अन्वयार्थ--(देव) है नाथ ! (उद्यद्विव्वस्थरसम) उभरते हुए विश्वके यथार्थरूपकों (अनिशां) 
निरन्तर (गाल) गाढरूपसे (मर्मसु व्याप्य) अपने मम स्थानोंमे व्याप्त कर (लब्धप्रौढ़ि') जिसने पूर्ण- 
सामथ्येको प्राप्त किया है, जो (परितः) सब ओरसे (स्वभावान्‌) समस्त पदार्थोको (तडिति) तड़- 
तड़कर--शीघ्र ही (ताड़यन्‌) ताड़ितकर रहा है--अपना विषय बना रहा है। जो (सततं) निरन्तर 
(निनिमेष:) टिसकारसे रहित है--निरन्तर उपयोगरूप रहता है तथा जो (त्रिसमयजगद्धस्मर ) 
त्रिकालवर्ती लोकको जाननेवाला है ऐसा (तव) आपका (अय॑ क:) यह कोई (हग्विकाश ) दर्शन 
2 विकाश--केवलदर्शन (उच्चे ) उत्कृष्ठहूपसे (अत्यन्त स्फुरति) अत्यन्त देदीप्यमान हो 
रहा है। 
भावाथ--ऊप रके पद्यमे केवलज्ञानकी महिमाका वर्णन था और इस पद्यमें केबलदर्शंनकी 
महिमाका वर्णत किया जा रहा है। आचाये कहते हैं कि हे देव ' आपका केवलदर्शेन समस्त 
विश्वको अपना विषय बनाकर पूर्ण सामर्थ्यंको प्राप्त है। बह शीघ्र ही समस्त पदार्थोको देख रहा 
है, निरन्तर उपयोगात्मक है और त्रिकालबर्ती समस्त जगत्‌को अपने आपमें निलीन करने 
वाला है ।। २१॥ 
सर्वत्राप्यप्रतिधभद्ठिमा.. स्वप्रकाशेन शुस्मन्‌ 
द्रोंन्मज्जत्स्थरसविसरेद्रावियन्‌ सर्वभावान्‌ । 
विश्वालम्बोच्छलितबहुलज्यक्तिसी मन्तित श्री- 
रेकः कोञ्यं बिूसति विशोर्जात्यचेतन्यपुच्जः ॥२२॥ 
अस्वधार्थ--(सवंत्रापि) लोक-अलोक-सभी स्थानोंपर (अप्रतिधमहिमा) जिसकी महिमा 
निर्बाध है, जो (स्वप्रकाशेन शुम्भन्‌) अपने प्रकाशसे सुशोभित हो रहा है (दूरोन्मज्जत्स्वरसविसरे:) 
बहुत दूर तक प्रकट होनेवाले आत्मरसके समूहसे जो (सर्वभावान्‌) समस्त पदार्थोको (द्रावयन) 
द्रवीभूत करता है--उन्हे अपना विषय बनाता है और (विश्वालम्बोच्छलितबहुलव्यक्तिसीमन्तित- 
श्री:) समस्त पदार्थोोके आलम्बनसे झलकते हुए अनन्त पदार्थोसे जिसकी अन्तर्लंक्ष्मी बढ़ रही है 
ऐसा (विभो:) आपका (अयघु कः एक:) यह कोई एक अद्वितोय (जात्यचेतन्यपुञ्ज:) उत्कृष्ट चेततन्य 
का समूह (विलसति) सुशोभित हो रहा है। 
भावाथं--यहाँ केवलज्ञान और केवलदर्शनके मूलाधाररूप चेतन्यगुणकी महिमाका वर्णन 
करते हुए आचार्य कह रहे है कि विभुका शुद्ध चेतन्यपुञ्ज सवंत्र निर्वाध है अर्थात्‌ समस्त लोक 
अलोकको जानता है। आत्मप्रकाशसे सुशोभित है। अपनी उत्कृष्ट महिमासे समस्त पदार्थोंको 
जाननेवाला है और अपने आपके भीतर प्रतिबिम्बित होतेवाले अनन्त पदार्थोसे अपनी लक्ष्मीको 
सुझोभित करनेवाला है। हे प्रभो !' इन सब विद्ोषताओंसे आपका चेतन्यपुब्ज्ज अद्वितीय और 
अनिवंचनीय है ॥२२॥ 
एकाकारस्वरसभरतो5्नन्तचैतन्यराजीः 
सज्ञः कतुं प्रतिपदममूर्नितिमागाबमासाः । 
आ बविश्वान्तान्निविडनिकपैविंष्वगुद्धासमानः 


स्वामिन्नेकः स्फुरदपि भवान्‌ रृत्स्नमन्यत्‌ प्रमाष्टि ॥२३॥ 


२४६ रूचुतत्वस्फोट 


अन्वयार्थ--(स्वामिन्‌) है प्रभो ! (एकाकारस्वरसभरतः) एकाकार आत्मरसके भारसे जो 
(प्रतिपदं) पद-पदपर (अमू:) इन (अनन्तचेतन्यराजी:) अनन्त चेतन्यके विकल्पोंको (निविभागा- 
वभासा:) निरंक्ष प्रकाशसे युक्त (कर्तुं) करनेके लिए (सज्ज:) तत्पर हैं तथा जो (आ विद्वान्ता- 
न्निविडनिकषे:) लोकान्त तक प्रसरित सघन संघर्षके द्वारा (विष्वग) सब्र ओरसे (उद्धासमानः) 
सुशोभित हैं ऐसे (भबान) आप (एकः) एक ही (स्फुरदपि) स्पष्ट प्रकाशमान होनेवाले (अन्यत्‌ 
कृत्स्सम्‌ ) सूर्यादि अन्य समस्त पदार्थोकों ( प्रमाष्टि ) साफ कर रहे हैं--उन्हें निष्प्रभ कर 
रहे हैं । 

भावाधे--हे प्रभो | चेतन्‍्य--ज्ञान दर्शनमे जेयके आलम्बनसे जो अनन्त विकल्प उठ रहे 
हैं उन्हे आप एकाकार आत्मरसके भारसे एकरूप करनेके लिए सदा उद्यत हैं। आपका कहना है 
कि यतइच वे विकल्प एक चेतन्यकी ही परिणति है अतः उनमे भेद नही है । जान, ज्ेयप्रमाण है, 
ओर ज्ञे, लोकालोक प्रमाण है अतः ज्ञान भी लोकालोक प्रमाण है” इस घिद्धान्तके अनुसार 
आपका ज्ञान विश्वके अन्त तक बड़ी सघनतासे व्याप्त हो रहा है। इसी ज्ञानसे आप सब ओरसे 
शोभायमान है। इस ज्ञानके द्वारा आपने विश्वके सूर्यादि अन्य समस्त प्रकाशमान पदार्थोको 
निष्प्रभ कर दिया है ॥२३॥ 


पीत॑ पीत॑ वमतु सुकृती नित्यमत्यन्तमेतत्‌ 
तावद्यावज्ज्वलति वमनागोचरो ज्योतिरन्तः । 
तस्मिन्‌ देव ज्वलति युगपत्‌ स्वमेवास्य वाल्तं 
भूयः पीत॑ भमवति न तथाप्येष वान्ताद एवं ॥२४॥। 


अन्यया्थ--(नित्यं) निरन्तर (पीतं-पीतं) बार-बार पिये हुए (एतत्‌) इस विकारी भावको 
(सुकृती) पुण्यशाली जीव (अत्यन्त) अत्यन्तरूपसे (तावत्‌) तब तक (वमतु) उगलता रहे (यावत्‌) 
जब तक (वमतागोचर:) वमनका अगोचर-जिसका वमन न किया जा सके ऐसी (ज्योति.) केवल- 
ज्ञानहूपी ज्योति (अन्त.) भीतर (ज्वरूति) प्रकाशमान होती है। (देव) हें भगवन्‌ ' (तस्मिन्‌ 
ज्वलति 'सति') उस केवलज्ञानरूपी ज्योतिके देदीप्यमान होनेपर (अस्य) इस जीवका (स्वमेव) 
सभी विकारी भाव (युगपत्‌) एकसाथ उस तरह (वान्त) वान्त हो जाता है--बाहर निकल जाता 
है कि जिस तरह वह (भूयः) पुन: (पीत॑ न भवलि) ग्रहणमे नही आता । इस प्रकार इस आत्माने 
यद्यपि समस्त पर पदार्थोका त्याग किया है तथापि (तथापि एष वान्ताद एव) ममत्वभावसे छोडे 
हुए पदार्थोंका ज्ञाता होनेसे उन्हे शेयके रूपमे ग्रहण करता ही है। 


भावा्ं--यहाँ आचाय॑ने प्रण्यशाली जीवोंको उन समस्त विकारी भावोंके उगलनेकी 
प्रेरणा दी है जिन्हें उन्होंने अनादिकालसे ग्रहण कर रक्‍्खा है। विकारी भावोंके उगलनेका उपदेश 
तब तकके लिए है जब तक अन्तरंगमे दिव्यज्योति प्रकट नहीं हुई है क्योंकि उस दिव्यज्योतिके 
प्रकट होनेपर समस्त विकारीभाव स्वयं ही बाहर निकल जाते हैं। इस प्रकार बाह्य पदार्थोका 
स्वामित्वकी अपेक्षा त्याग होनेपर भी यह आत्मा उन पदार्थोंको जानता रहता है भर्थात्‌ ज्ञेयके रूप 
में ग्रहण करता रहता है ॥२४॥ 


१. प्रवचनसार गाथा २३ । 


चतुविशतिस्तव २४७ 


एकानेके गुणबदगुर्ण... भुन्यमत्यन्तपूर्ण 
नित्यानित्यं॑ विततमसतत विष्वरूपेकरूपस । 
चित्माग्मारगूपित धुवना भो ग रक्तत्तरडै - -- 
रुन्मज्जन्तं कलयति किल त्वामनेकान्त एवं ॥२५।। 


अस्वयार्थ--(किल) निश्चयसे (अनेकान्त एवं) अनेकान्त ही (त्वास्) आपको (एकानेकं) 
एक-अनेक, (गुणवदगुणं) गुण सहित, गुण रहित, (शून्यमत्यन्तपूर्ण) शृन्य-अशून्य, (नित्यानित्य॑) 
नित्य-अनित्य, (विततमततं) व्यापक अव्यापक, (विश्वरूपेकरूपस) विश्वरूप एकरूप तथा 
(चित्राग्भारलूपितभुवनाभोग रद्त्तरज्भे' उन्‍्मज्जन्त) चेतन्यके समूहसे संसारके आभोग विस्तार 
को क्षीण करनेवाली ज्ञानकी उठती हुई तरंगोसे (उन्मज्जन्तं) उन्मस्न होता हुआ (कलूयति) 
सिद्ध करता है। 

भावाथे--एक ही पदार्थमे परस्पर विरोधी दो धर्मोके अस्तित्वका विवक्षावश्ष निरूपण 
करना अनेकान्त है। यह अनेकान्त ही आपको द्रव्यकी अपेक्षा एक और पर्यायकी अपेक्षा अनेक 
सिद्ध करता है। भेदनयकी अपेक्षा गुणसहित और अभेदनयकी अपेक्षा गुणरहित बताता है। 
परकीय चतुष्टय अथवा विभावभावोकी अपेक्षा शून्य और स्वकीय चतुष्टय अथवा स्वभावभावोंकी 
अपेक्षा पूर्ण सिद्ध करता है। सामान्यकी अपेक्षा नित्य और विशेषक्री अपेक्षा अनित्य सूचित करता 
है। शरीर प्रमाण होनेकी अपेक्षा अव्यापक और लोकालोकावभासी ज्ञानकी अपेक्षा व्यापक 
बतलाता है तथा ज्ञेयकी अपेक्षा विश्वरूप और ज्ञानकी अपेक्षा एकरूप कहता है। इतके अतिरिक्त 
हर लोकाकोकव्यापी ज्ञाकी तरगोसे सदा उन्मग्न रहते है यह भी अनेकान्त ही बतलाता 

॥ २५ ॥ 


ठ्ऊ 
(२३) 


हरिणी छन्दः 


जयति परम ज्योतिजेंत्र कषायमहाग्रह- 
ग्रहविरहिताकम्पोद्योत॑ दिवानिश्वप्ल्लसव्‌ । 
ज्वलूति परितो यस्मिन्‌ भावा वहन्ति तदात्मतां 
हुतवहहठाखण्ड ग्रासीकृतेन्धनवत्‌ समम्‌ ॥ १॥ 
अन्यया थें--(जेत्रं) जो कर्मरूप शत्रुओंको जीतनेके कारण विजयशील है, (कषायमहाग्रह- 
ग्रहविरहिताकम्पोद्योतं) जिसका उद्योत--प्रकाश कषायरूपी महाग्रहकी चपेटसे रहित होनेके कारण 
अकम्प है--निशवल है और जो (दिवानिशम) रातदिन (उल्लसत्‌) सुशोभित रहती है ऐसी 
(परम ज्योतति:) केवलज्ञानरूपी उत्कृष्ट ज्योति (जयति) जयवन्त है (यस्मिन्‌ परितः ज्वलूति 'सति') 
जिसके चारो ओर प्रकाशित रहने पर (भावाः) पदार्थ (हुतवहहठाखण्डग्रासीकृतेन्धनवत्‌) अग्निके 
द्वारा हुठ पूवंक सर्वांगरूपसे प्रस्त ईंधघनके समान (समस्‌) एकसाथ (तदात्मता) ज्योति: स्वरूपताको 
(वहन्ति) धारण करते है। 
भषाय--यहाँ आचाय, भगवान्‌के केवलज्ञानरूपी उत्कृष्ट ज्योतिका यशोगान करते हुए 
कहते हैं कि हे भगवन्‌ | आपकी वह केवलज्ञानरूपी ज्योति कमेशत्रुओंको जीतने के कारण विजय- 
शील है, कषायरूपी महापिशाचकी पकड़से रहित होनेके कारण निश्चल प्रकाशसे सहित है, रात- 
दिन देदीप्यमान रहती है और जिसप्रकार अग्निसे व्याप्त ईंधन अग्निरूप हो जाता है उसीप्रकार 
उसके भीतर प्रतिफलित होनेवाले पदार्थ उसीरूप हो जाते हैं। तात्परय यह है कि जो पदार्थ ज्ञान 
मे प्रतिबिम्बित होते हैं वे अन्तज्ञेयकी अपेक्षा ज्ञानाकार ही हो जाते है ॥१॥ 


व्वससि भगवन विश्वव्यापिप्रगल्मचिदुद्गमो 
मृदुरसदृशप्रशोन्मेषेः. स्खलद्भिरयं_ जनः। 
तदलमफलेवरक्यक्रीडाविकारविडम्बनेः 
कतिपयपदन्यासेराशु_ त्ववीश विश्ञाम्ययम्‌ ॥२॥ 


अन्वयार्थ--(भगवन्‌) हे भगवन्‌ ! (त्वम्‌) आप (विश्वव्यापिप्रगल्मचिदुदूगम') लोकालोकमे 
व्याप्त चेतन्‍्यके उद्गम--केवलज्ञानसे सहित है और (अय॑ं जन.) यह मैं (स्खल-द्ध ) स्खलित होनेवाले 
(असदृशप्रश्ोन्मेषे:) हीनाधिक प्रज्ञाके उन्मेषोंसिे--अल्पतम क्षायोपशमिक ज्ञानोंसे (मुदु:) कोमल-- 
मन्दबुद्धि है (तत्‌) इसलिए (त्वयि) आपके विषयमे (अफले:) निष्फल (वाक्यक्रीडाविकारविडम्बने:) 
वचनक्रोडाके विकारकों विडम्बित करनेवाले (कतिपयपदन्यासे)) कुछ पदोकी रचना करना 
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(अरूम) व्यर्थ है (ईश) है नाथ ! (अयम्‌) यह मैं तो (आशु) थीध् ही--#ुछ कहें बिना ही (त्वयि) 
आपमें (विज्ञामि) प्रवेश कर रहा हँ--चुपचाप भ्रापकी शरणमें आ रहा हूँ । 

भावार्थ--आप अनन्त ज्ञानके स्वामी हैं ओर स्तुति करनेके लिए उद्यत हुआ मैं अत्यन्त 
अल्पज्ञानी हूँ अतः कतिपय शब्दोंके द्वारा आपकी स्तुति करना व्यथं है। मै ज्ञान और द्वाब्द दोनोसे 
न्‍्यून हैँ, अतएवं शब्दों रा आपकी स्तुति करना मेरे लिए शक्‍य नहीं है। यहो सब विचारकर 
मैं आपकी शरणमें आया हूँ ॥२॥ 


किमिदसुदयत्यानन्दौधेमनांसि विधूर्णयत्‌ 
सहजमनिश॑ शानेश्वयं चमत्कृतिकारितेः । 
प्रसमविलसद्दीयारिम्मप्रगल्मगर्भीरया 


तुलयति दृशा विश्व॑ विश्व यदित्यवद्देलया ॥३॥ 

अन्वयाय्ं--(चमत्कृतिकारिते:) चमत्कारके द्वारा उत्पादित (आनन्दौधे)) आनन्दके समूहों 
से जो (मनांसि) मनोंको (विघूर्णयत्‌) घुमा रहा है--चण्चछू कर रहा है ऐसा आपका (इृद) यह 
(सहज) स्वाभाविक (झानेश्वय) शञानरूपी ऐश्वर्य (किम्र) क्या (अनिशे) निरन्तर (उदयति) उदयको 
प्राप्त हो रहा है (यत्‌) जिस कारण वह (इति) इस तरह (अवहेलया) अनादर भावसे (प्रसभविऊ- 
सद्दीर्या रम्भप्रगल्भगभी रया दृशा) ह॒ठपूर्वक प्रकट होनेवाले वीयंके आरम्भसे अत्यन्त गंभीर दृष्टिके 
द्वारा (विश्वं विशव) सम्पूर्ण विश्वको (तुलयति) तुलित करता है--जानता है। 

भावार्थ--हें भगवन्‌ | आपका ज्ञानसाम्नाज्य अनन्तज्ञान, अनन्तदर्शन, अनन्तवीर्य और 
अनन्तबलसे परिपूर्ण है ॥३॥ 


ललितललितैरात्मन्यासे!ः समग्रमिंदं_ बगत्‌-- 
त्रिसमयलसद्भावव्याप्त॑ सम॑ ज्वरूयन्नयम्‌ । 
तदुपधिनिभाद्‌ वैचित्येण . प्रप'ञ॑धू््य चिदेकतां 


ज्वऊुसि भगवन्नेकान्तेन प्रसह्च॒ निरिन्धनः ॥।४॥ 

अस्वयायं--(भगवन्‌) हे भगवन्‌ ! (त्रिसमयलसज्भावव्याप्त) तीन कालसम्बन्धी पदार्थोसे 
व्याप्त (इदं) इस (समग्र) सम्पूर्ण (जगत) जगत्‌को जो (ललितिललितैः) अत्यन्त सुन्दर (आत्म- 
न्यासे:) ज्ञानरश्मियोंस (सम) एक साथ (ज्वलयन्‌) प्रकाशित कर रहे है ऐसे (अयस) यह आप 
(एकान्तेन) नियमसे (निरिन्धन:) अन्य सहायकोके बिना ही (तदुपधिनिभात्‌) जग्रत्रूप उपधिके 
छलसे (चिदेकतां) चेतनन्‍्यकी एकताको (वैचिश्येण) नानारूपसे (प्रपञ्च्य) विस्तुत कर (ज्वलसि) 
देदीप्यमान हो रहे हैं । 

भावाथं--हैं भगवन्‌ ! आप तीन कालसम्बन्धी पदार्थोसे व्याप्त समस्त जगत्‌को किसी बाह्य 
पदार्थोंकी सहायताके बिना ही जानते हैं और जानते समय एकरूपताकों धारण करनेवाले उस 
ज्ञानको भेयोंकी विभिन्नतासे अनेकरूपताको प्राप्त कराते है । तात्पयं यह है कि ज्ञान, एक और 
अनेक इन दो परस्पर विरोधी भंगोसे सहित है। ज्ञान सामान्यकी अपेक्षा वह एक है और अनेक 
जैयोंके प्रतिबिम्बित होनेसे अनेकरूप है। यहाँ क्षतेक भंगका उल्लेख किया गया है ॥४॥। 

छूण०-३२ 


२६० लघुतस्व॒स्फोट 


समपतितया स्फीतसफीतोदिलासलसदूदशा 
स्वरसकुसुम॑ विश्व॑ विश्वासवेश विचिन्चतः । 
किमपि परतो नान्‍्तस्‍्तत्त्ग्रह॑ प्रतिपदते 
विकसति परं॑ भिन्‍्नाभिन्ना दुगेव समन्‍्ततः ॥५॥ 
अन्वयार्थ--(ईश) हे स्वामिन्‌ ! (समपतितया) समानरूपसे पड़नेवाली (स्फीतस्फीतोद्विला- 
सलस दुशा) अत्यधिक उत्कृष्ट विछाससे सुशोभित दृष्टिके द्वारा (विश्वात्‌) समस्त जगत्‌से (विश्व॑) 
सम्पूर्ण (स्वर्सकुथुमं) आत्मस्वभावरूपी पुष्पको (विचिन्वतः) चुननेवाले (तव) आपकी (दुग) 
दृष्टि (परत:) अन्य बाह्य परद्रव्यसे (किमपि) कुछ भी (अन्तस्लत्त्वग्रह) अन्तरंग तत्त्वके ग्रहणको 
(न प्रतिपद्यते) प्राप्त नही होती है (परं) किन्तु (भिन्‍नाभिन्‍्ना) भिन्‍न होकर भो अभिन्‍न रहनेवाली 
(दुगेव) दृष्टि ही (समन्ततः) सब ओर (विकसति) विकसित होती है। 
भावार्थ--हें प्रभो ! यह संसार एक उद्याल है इस उद्यानसे आप अपनी प्रखर दृष्टिके द्वारा 
देखकर आत्मस्वभावरूपी पुष्पको चुन रहे हैं। इस चुननेकी क्रियामे आपकी दृष्टि किसी बाह्य 
पदार्थकी सहायता नही लेती है किन्तु वह स्वयं ही सब ओर विकसित होती है । हे भगवन्‌ ! 
आपके जो केवलद॒शंन प्रकट हुआ है वह परनिरपेक्ष है--उसे किसी अन्य सहायककी आवश्यकता 
नहीं है तथा उस केवलदश नके द्वारा आप संसारके अन्य पदार्थेसि पृथक्‌ शुद्ध आत्मस्वरूपको ही 
ग्रहण करते है। बयोंकि परमार्थसे केवछज्ञान और केवलदर्शन आत्माको ही विषय करते है व्यवहार 
से लोकालोकको विषय करते हैं। वह केवलूदर्शन गुणगुणीके भेदकी अपेक्षा आपके आत्मासे 
भिन्‍न है और प्रदेशमेद न होनेसे अभिन्न भी हैं ॥५॥ 


हृदमतिमराम्नानाकारं सम॑ स्नपयन्‌ जगत्‌ 
परिणतिमितो नानाकारेस्तवेश चकास्त्ययम्र । 
तदपि सहजव्याप्त्या रुन्धन्नवान्तरभावना: 
स्फुरति परितोष्प्येकाकाररिचिदेकमद्दारस! ॥।६॥ 


अन्थयार्थ--(ईश) हे भगवन्‌ ! (नानाकार) नाना आकारोसे युक्त (इृदम) इस (सम) 
समस्त (जगत) जगत्‌को (अतिभरात्‌) अत्यधिक रूपसे (स्नपयन्‌) नहाने वाला--जानने बाला 
(तय) आपका (अयम) यह (चिदेकमहारस:) चेतन्यरूप अद्वितीय महान्‌ रस यद्यपि (नानाकारेः) 
नाना आकारोसे (परिणतिमितः) परिणतिको प्राप्त हुआ है अर्थात्‌ नाना पदार्थोकों जाननेसे नाना 
रूप हुआ है (तदपि) त्तोभी (सह॒जव्याप्त्या) सहज-स्वभावकी व्याप्तिसे (अवान्तरभावना:) अवान्तर 
“अन्तर्गत भावनाओको-ज्ञेयाश्रित (रन्धन्‌) विकल्पोंको रोकता हुआ (परितो&पि) सभी ओर 
(एकाकार.) एकाकार ही (स्फुरति) सुशोभित है । 

भावा्--हे भगवनु ! आपका केवलज्ञान नाना पदार्थोको जाननेकी अपेक्षा यद्यपि ताना- 
रूप परिणतिको प्राप्त हुआ है तथापि अपने सहज स्वभावसे जब घटपटादि अन्य अवान्तर पदार्थों- 
की विवक्षाकों गोण कर दिया जाता है तब वहू एकाकार ही रहता है। तात्पय॑ यह है कि जिस 
प्रकार एक दपंग, नाना पदार्थोंको प्रतिबिम्बित करनेसे नानारूप ए्रिणमन करता हुआ प्रतीत 
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होता है परन्तु परमार्थसे यह एक ही रहता है इसीप्रकार नाना पदार्थोकों जाननेकी अपेक्षा केवल- 
हा नानारूप परिणमन करता हुआ प्रतीत होता है परन्तु परमार्थले वह एकाकार ही रहता 
॥क्षा 


समपुदयतः . झान्तातह्े!ः स्व॒मावविदासिभि-- 
श्चिदचलकलापुष्जेः पुश्नीकृतात्मविशुद्धमिः । 

अयमतिभरक्षोमारस्मेः स्फूटानुभवस्तव 
प्रलयमगमच्चित्राकारः कपायपरिग्रहः ॥७॥। 


अस्वयाथ--(शान्तातदूु:) जिनमे समस्त भय शान्त हो गये है (स्वभावविलासिभि.) जो 
स्वभावमे विलसित हो रहे है और (पुञ्जीकृतात्मविशुद्धिभि:) जिनमे आत्माकी विशुद्धता एक- 
त्रित हुई है ऐसे (चिदचलकलापुज्जे:) चेतन्‍्यको अविनाशी कलाओके समूहके (समं) साथ (उदयत ) 
अभ्युदयको प्राप्त होनेवाले (तव) आपका (अतिभरक्षोभारम्भै.) अत्यधिक क्षोभके आरम्भसे 
(स्फुटानुभवः) स्पष्ट ही अनुभवमे आनेवाला (चित्राकार:) नाना प्रकारका (अयस) यह (कषाय- 
परिग्रह:) कषायरूप परिग्रह (प्रलयभ्ू) विनाशकों (अग्मत्‌) प्राप्त हुआ है। 

भावषार्थ--हे भगवन्‌ | आप निर्भय, स्वभावमे छीन तथा आत्मविशुद्धिसे युक्त ज्ञान, दर्शन, 
सुख, वीये आदि गुणोके साथ इस आर्हन्त्य अवस्थारूप ऐश्वयंको प्राप्त हुए है इससे सिद्ध है कि 
आपका वह कषायरूप परिग्रह पहले ही नष्ट हो गया था जो रागद्वेषके कारण स्पष्ट ही अनुभवमे 
आ रहा था तथा इष्ट अनिष्ट विषयोंके भेदसे ताना प्रकारका था । तात्पय यह है कि जिस प्रकार 
देदीप्यमान ज्वालाओके प्रकट होते ही अग्निकी सधूम अवस्था नष्ट हो जाती है उसी प्रकार केवल- 
ज्ञानादि गुणोंके प्रकट होते ही आत्माकी सकषाय अवस्था नष्ट हो जाती है ॥७॥ 


उदयसि यदा ध्वस्ताधारं भरात्‌ परितः (तो5)सखलत्‌ 
प्रविततमिंदं सम्यक्‌ू संविद्वितानमुदश्ययन्‌ । 
अयमभिभवन्नन्तस्तत्वं जनस्यथ निराश्रय- 


प्ट्सिति कपटोग्रन्थिगोढस्तदा  प्रविलीयते ॥|८॥। 

अन्वयार्थ--(ध्वस्ताधार) जिसने बाह्य आधारको नष्ट कर दिया है तथा जो (भरात्‌) 
बड़ी प्रबलतासे (परित. अस्खलत्पविततम्) चारों ओर अस्खलित्तरूपसे विस्तृत हो रहा है ऐसे 
(इदं) इस (सम्यक संविद्वितानम) सम्यग्ज्ञानके समूहको (उदड्चयन्‌) प्रकट करते हुए आप (यदा) 
जिस समय (उदयसि) उदयको प्राप्त होते है (दा) उस समय (जनस्य) जीवोके (अन्तस्तत्त्वम्‌) 
अन्तस्तत्वको (अभिभवन्‌) अभिभूत--तिरस्कृत करनेवाली (अयस) यह (गाढः) मजबूत (कपट- 
ग्रन्थिः) कपटरूपी गॉठ (निराश्रय:) निराधार होती हुई (टसिति) शीघ्र ही (प्रविलीयते) बिलकुल 
नष्ट हो जाती है । 

भावार्थ--जिस समय लोकालोकावभासी, असहाय केवलज्ञान प्रकट होता है उस समय 
लोगोके अन्तस्तत्त्वको आच्छादित करनेवारी मोहरूपी मजबूत गाँठ अपने आप खुल जाती है। 
तात्पर्य यह है कि केवलज्ञान मोहकयपूर्वक ही होता है ॥८॥ 


रष२ लघुतस्वस्फोर्ट 


विषयततयों मान्त्योप्त्यन्त॑ विप्लेक्तपरिग्रहे 
भव॒ति विक्ृतिव्यापाराय प्रमो न मबन्त्यम्‌ः । 
प्रकृतिममितः सश्रित्येव. सफूर्ट तव चिन्मयीं 
स्व॒रसविकसच्छड्धाकम्पोषयोगपरिष्लुताः ॥९॥ 
अन्वयार्थ--(प्रभो) हे भगवत्त्‌ ! (अत्यन्त विमुक्तपरिग्रहे) जिनका परिग्रह--मू्च्छाभाव 
बिलकुल छूट गया है ऐसे (भवति) आपमे (भान्त्य:) प्रकट होनेवाली (अमू:) ये (विषयततय:) 
विषयोंकी पद्धुयाँ (विक्ृतिव्यापाराय) विकार उत्पन्न करनेके लिये (न भवन्ति) समर्थ नही हैं 
सो जान पड़ता है कि वे (तव) आपकी (चिन्मयीं प्रकृति स्फुट संश्रित्येव) चेतन्यरूप प्रकृतिका 
स्पष्ट आश्रय लेकर ही मानों (स्वरसविकसच्छुद्धाकम्पोपयोगपरिप्लुता:) आत्मस्वभावसे विकसित 
होनेवाले शुद्ध और निश्चल शुद्धोपयोगसे व्याप्त हो जाती हैं । 
भावाथं--क्षायोपशमिक ज्ञानमे जो स्पर्श रस गन्ध वर्ण तथा शब्दरूप विषय आते थे वे 
सराग अवस्थामे विकारके कारण हो जाते थे परन्तु अब आपके क्षायिक ज्ञानमे जो विषय आते हैं 
वे सराग अवस्थाके नष्ट हो जानेसे कुछ भी विकार उत्पन्न नही करते है इससे ऐसा जान पड़ता 
है मानों वे विषय आपके चेतन्य स्वभावका आश्रय करके ही विकार उत्पन्त करनेकी सामथ्य॑से 
रहित हो गये हैं। तात्पय॑ यह है कि स्पर्शादि विषय आपके ज्ञेय मात्र रह गये है भोग्य नही ॥९॥॥ 
निविडनिबिडे मोहग्रन्यो प्रसक्ष विलायिते 
तव॒ परमिदं ज्ञात ज्ञानं न कद न भोक्‍त्‌ च ! 
यदि कुरुते श्रृढक्ते वा तत्तदेव सदेव तत्‌ 
किल परिणतिः कार्य मोगः स्फूटोइनुभवः स्वयम्‌ ॥|१०॥ 
अन्वयार्थ--( निबिडनिविडे) अत्यन्त सघन (मोहग्रन्थौ) मोहरूपी गाँठके (प्रसह्य) हठ पूर्वक 
(विलायिते) नष्ट किये जाने पर (तव) आपका (इदं) यह (पर) उत्कृष्ट ज्ञान) ज्ञान, (ज्ञात्‌) ज्ञाता 
ही रह गया है (कतृ न) कर्ता नहीं है (व) और (भोक्‍तृ न) भोक्‍ता नही है । (इह) इस जगत्‌मे 
(तत्‌) वह ज्ञान (यत्‌ कुरुते) जिसे करता है (वा) अथवा (यत्‌ भुडक्ते) जिसे भोगता है (तत्‌) बह 
(स्देव) सदा ही (तदेव) ज्ञान ही है, अन्य नहीं क्योंकि (किल) निशचयसे (परिर्णातः) परिणति ही 
(कार्य) काये है और जो (स्वयं अनुभवः) स्वयं अनुभव होता है वही (स्फुट: भोग:) स्पष्ट 
भोग है। 
भाषारथ--जबतक मोह रहता है तभी तक ज्ञानमें कतु त्व और भोकतृत्वका भाव रहता है 
मोहके निकल जानेपर ज्ञान, मात्र ज्ञाता रह जाता है। कतृत्व और भोकतृत्वकी विवक्षामे वह 
ज्ञान ही कर्ता और ज्ञान ही भोक्‍ता होता है अन्य नही ।।१०॥ 
ब्रिसमयलसदिश्वक्रीडासुखेकमदी धरः 
स्फुसि भगवस्नेकीषपि त्व॑ समग्रभरक्षमम । 
प्रतिपदर्मिद वस्त्वेब॑ स्यादिति स्पृशतो दृझं 
सहजकलनक्रीडा. मूर्तेनेचास्ति. अ(प)रस्‍्तव ॥११॥ 


चतुविदश्तिस्तव २५६ 


जन्वधा्थ--(सगवन्‌) है नाथ ! (त्रिसमंयऊसदूविश्वक्रो दासुखेकमहीधर:) तीनों कालोंमें 
सुशोभित समस्त क्रोडाओं सम्बन्धी सुखके अद्वितीय पर्वत (त्वम्‌) आप (एको5पि) एक होते हुए भी 
(समग्रभरक्षमम्‌ यथा स्थात्तथा') समग्र भारके घारण करनेमे समर्थ जिस तरह हों उस तरह 
(स्फूरसि) देदीप्यमान हो रहे हैं। (प्रतिप्द) पद-पद पर (इदं वस्तु एवं स्थात्‌) यह वस्तु ऐसी है 
इस प्रकार (दृष्म) दर्शनका (स्पृशतः) स्पर्श करने वाले--धारण करने वाले (तय) आपकी 
(सहजकलछनक्रीडा) सहज स्वभावसे रमणरूप जो क्रीडा है वह (मू्ते)) ज्ञानदर्शनरूप मूर्तिसे 
(पर, न चास्ति) भिन्‍न नहीं है । 
भावार्थ--है भगवतन्‌ | त्रिकाल सम्बन्धी क्रीडाओंके सुखके आधारभूत आप एक होकर भी 
समस्त भार धारण करनेमे सम्थ हैं। आपके ज्ञानमे बस्‍्तुका जैसा परिणमन अवभासित है वसा 
ही उसका स्वभाव है। भात्माकी जो सहज स्वभावमे रमणरूप क्रीडा है वह आपके ज्ञायक स्वभाव- 
से पर नही है। तात्पयं यह है कि जिस प्रकार ज्ञान दर्शन गुण आपसे अभिन्‍न है उसी प्रकार सुख 
गुण भी आपसे अभिन्‍न हैं ॥११॥ 
स्फुरति परितोी बाह्यार्थानां य. एप महाभरः 
स्वरससरसा ज्ञानस्येतास्तवेब विभृतयः । 
स्फुति न जडश्चित्संस्काराहिनेव निराकुलः 


कलय . युगपल्‍्लोकालोकौ... परेरकलक्लितः ॥१२॥ 

अन्धयार्थ--(परितः) चारों ओर (बाह्मार्थाना) बाह्य पदार्थोका (य एप महाभर:) जो यह 
महान्‌ भार (स्फुरति) स्फुरायमान होता है (एता:) ये (तव) आपके (ज्ञानस्येव) ज्ञानकी ही 
(स्वरससरसा:) आत्मरससे सर॒स (विभूतय ) विभूतियाँ है क्योकि (चित्सस्कारातू बिना) चेतन्यके 
सस्कारके बिना (जड.) केवल जड अचेतन पदार्थ (नैव स्फुरति) चेष्टा नही करता है अतः (निरा- 
कुल.) परकी आकूलतासे रहित और (परे:) अन्य पदार्थोसे (अकलड्धित )--निरपेक्ष होते हुए 
आप (युगपत्‌) एक साथ (लोकालोकौ) लोक और अलोकको (कल) जानें । 

भावर्थ--हे भगवन्‌ ! चारो ओर जो बाह्य पदार्थोका महान्‌ समूह विद्यमान है वह सब 
अन्तज्ञेयकी अपेक्षा ज्ञानका ही परिणमन है क्योंकि ज्ञानकी वेष्टाओके बिना केवल जड़की चेष्टाएं 
नही होती हैं। तात्पयं यह है कि जिसप्रकार छप्चस्थ जीव, इन्द्रियोंके आधारभूत शरीरको 
चेष्टाओंसे पदार्थोकों जानते है उसप्रकार आप दरीरकी चेष्टाओसे पदार्थोको नहीं जानते । 
आप परसे निरपेक्ष रहकर ही लोकालोक को जानते है । इन्द्रियोंकी प्रवृत्ति कमसे होती है इसलिये 
क्षायोपशमिक ज्ञानका धारक छक्षस्थ क्रमसे ही पदार्थोको जानता है परन्तु आप क्षायिकज्ञानके 
धारक हैं तथा इन्द्रियोकी सहायतासे निरपेक्ष है अतः एक ही साथ लोकालोकको जानने- 


वाले है ॥१२॥ 
दलितदलनेशिछन्नच्छेदेबिंभिन्नविभेदने- 
रनवधिलसत्पर्यायौधेविं भक्त मनन्तञ्ः । 
निशितनिशितेः शक्त्युद्गारेखारितविक्रमेः 
कलूय कलझ्नः झुब॑न्नेतत्समस्तमतन्द्रितः ।।१३॥ 


१५४ लघुतश्वस्फौट 


अन्ययवार्थे--(दलितदलने:) खण्डितको खण्डित करनेवाले (छिन्नच्छेदे) छिल्तको छेदने- 
वाले ओर (विभिन्‍्नविभेदने:) विभिन्‍नको विभिन्‍न करनेवाले अर्थात्‌ अत्यन्त सृक्म (अनवधिलूस- 
त्पर्यायौघे:) सीमातीत एवं शोभायमान पर्यायोंके समूहसे (अनन्तश-) अनन्तोंबार (विभकत॑) विभाग 
को प्राप्त हुए (एतत्‌ समस्त) इन समस्त पदार्थोकी (अतन्द्रित: सन्‌”) आलस्य रहित होते हुए आप 
(निशितनिशितैः) अत्यन्त तीक्ष और (अवारितविक्रम:) जिनके विक्रमकों कोई रोक नही सकता 
ऐसे (शब्त्युद्गारे:) शक्तिके उद्गारोंसे (कलश: कुर्वन्‌) खण्ड-खण्ड करते हुए (कलय) जानो । 


भसावाधं--हे भगवन्‌ ! आप सुक्ष्मसे सूक््म पदार्थकी अपनी तीक्ष्ण ज्ञान शक्तिके द्वारा और 
भी सूक्ष्म करते हुए जानते है ॥१३॥ 


चितिहुतवहस्येकाडुरीकृत॑ परितो हृठा- । 
धदतिकलनात्‌ त्ैलोक्यं ते भवत्यतिश्ममुरः । 
स्वयमतिशयस्फीति संश्रिद्विशेषगरीयसीं 
जगदविषयं ज्ञानानन्त्यं तबेव विभाति तत्‌।१४॥। 
अन्वयाथं--(परितः:) सब ओरसे (हठात्‌) हठ पूबंक (चितिहुतवहस्य) चेतन्यरूपी अग्निके 
(एकाड्भारीकृतम॒) प्रमुख अद्भाररूप किया हुआ (त्रेलोक्यं) तीन लोकका समूह (यदतिकलनात्‌) 
जिसके द्वारा अत्यन्त सूक््मरूपसे ज्ञान होनेके कारण (ते) आपके लिये (अतिमुमुंर ) अत्यन्त सुक्षम 
तिलगा (अंगा*) रूप (भवति) होता है, जो स्वयं (विशेषगरीयसी) अत्यधिक गुरुतर (अतिशय- 
स्फीति) बहुतभारी विस्तारको (संश्रित्‌) प्राप्त हो रहा है तथा जो (जगदविषय) जगतृका अविषय 
है अर्थात्‌ जगत॒के अन्य जीवोको प्राप्त नही है (तत्‌) वह (जश्ञानानन्त्य) ज्ञानका अनन्तपना (तवेब) 
मापके ही (विभाति) सुशोभित हो रहा है। 
भाधायं--हे भगवन्‌ | जो तीन लोकका समूह ज्ञानरूपी अग्निके भीतर अज्जारके समान 
था वह ज्ञानकी जिस आनन्तताके कांरण खण्ड-खण्डरूपसे ज्ञान होनेके कारण तिलगा (अगार) के 
समान जान पड़ने ऊूगा तथा जो ज्ञानका अनन्तपना स्वयं अतिशय विस्तारको प्राप्त है, जगतमे 
जो किसी अन्यको प्राप्त नही है ऐसा ज्ञानका अनन्तपना आपके हो है। तात्पयं यह है कि आपही 
अनन्त ज्ञानके धारक हैं ॥१४॥ 


ककुमि ककुमि न्यस्यन्‌ धामान्ययं न नभोमणिः 
कलयति तव शानाग्न्येकस्फूलिड्रतुलामपि । 
स्वयग्पयपती प्राधान्येन.. प्रकाशनिमित्तता- 
मजडकणिकामात्रापि स्थान्न जातु जडोपमा ॥१७॥ 
अन्वयार्ध--(ककुमि ककुभि) प्रत्येक दिशामे (धामानि) किरणों अथना तेजको (न्यस्थन्‌) 
विखेरनेवाला (अयं) यह (नमोमणिः) सूर्य (त्तव) आपके (ज्ञानाग्न्येकस्फुलिजुतुलामपि) शानरूप 


अग्निके एक तिलगेकी उपमाकों भी (न कलूयति) नही प्राप्त होता है, क्योंकि (प्राधान्येन) प्रधा- 
नतासे (प्रकाशनिमित्तताम) प्रकाशकी निर्मित्तताको (स्वयश्र॒ उपयत्ती) स्वयं प्राप्त होनेवाली 
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(अजडकणिकामात्रापि) चेतन्‍्यकी एक कणिका भी (जातु) कभी (जडोपमा) जड़के तुल्य (न 
स्थात्‌) नही हो सकती है। 

भावायं--हे भगवन्‌ ! चारों दिशाओमे अपरिमित तेजको विखेरनेवाला सूर्य, आपके श्ञान- 
रूपी अग्निकि एक तिलहूगाके समान भी नही है । ठीक ही है वयोकि ह्वामकी प्रधाननिमित्तताको 
प्राप्त होनेवाली चेतनकी एक कणिका भी कभी जड़की उपमाको प्राप्त नही हो सकती । तात्पर्य 
यह है कि सूर्य जड़ है अतः वह ज्ञतनकी उपमाको प्राप्त नहीं कर सकता है ॥१५॥ 


अगुरुलघुमिः परदस्थानस्पैगुंणेः सदजैब्ेजन्‌ 
क्रमपरिणतिं संविच्चक्रे नियत्युपवेशितः । 
प्रभवविलयावासाद्यापि प्रतिक्षणमक्षरस्त्यजसि 
न मनाक्‌ टड्कोत्कीर्ण कदापि चिदेकताम्‌ ॥१३॥ 


अन्वयार्थ--जो (षद्स्थानस्थे.) अनन्तभागवृद्धि, असंख्यातभागवृद्धि, संख्यातभागवृद्धि 
सख्यातगृणवृद्धि, असख्यातगुणवृद्धि और अनन्तगुणवृद्धि, इन छह स्थानोंमे स्थित (सहजे ) सहज- 
स्वभाविक (अगुरुलघुभि' गुणे:) अगुरुलघु गुणोंके द्वारा (संविच्चक्रे) ज्ञानके समूहमे (क्रमपरिणर्ति) 
क्रमपूर्ण परिणमनको (ब्जन) प्राप्त होते हुए (नियत्युपवेशित ) सामान्यकी अपेक्षा अपरिणमन- 
शीलतासे युक्त है तथा (प्रभवविलयौ) उत्पाद और व्यय को (आसाद्य अपि) प्राप्त करके भी 
(प्रतिक्षण॑) प्रत्येक समय (अक्षर ) अविनाशी है--भ्रौव्यरूप हैं ऐसे आप (कदापि) कभी भी: 
(टड्ढुगेत्कीर्णां) टॉकीके द्वारा उकेरी हुईके समान नित्य (चिदेकताम्‌) चेतन्यकी एकताकों (मनाक्‌) 
कुछ भी (न त्यजसि) नही छोड़ते है । 


भावाथं--यद्यपि द्रव्यस्वभावके कारण अनन्तभागवृद्धि आदि छह स्थानोमे परिवतंन 
करनेवाले सहज सिद्ध अगुरुलघुगुणोके द्वारा आप ज्ञानादि गुणोमे क्रमसे परिणमन करते हैं तथापि 
नियतिसे सहित है अर्थात्‌ सामान्यदृष्टिसि अपरिणमनशील है और यद्यपि प्रत्येक क्षण उत्पाद 
और व्ययको प्राप्त हो रहे है तथापि भ्रौव्यरूप है ऐसे आप अपने चैतन्य स्वभाव-ज्ञानादि गुणोमे 
रश्वमात्र भी सामान्यचित्स्वभावताकों नहीं छोड़ते है--सामान्यकी अपेक्षा आप एक नित्य 
चेतन्यस्वभावकों घारण करनेवाले है ॥१६॥ 


क्रमपरिणते माने मावस्समं न विगाहमते 
सममतिभरात्तेराक्लान्तो भवांस्तु विभाव्यते । 
तदिदयुभयं भूताथ सन्मिथो न विरुध्यते 
कलयसि सदा यडद्भावानां विभो क्रममक्रमात्‌ ॥१७॥ 


अन्वयार्थ-- (साव:) कोई भी पदाथे (क्रमपरिणलैः) क्रमसे परिणत होने वाले (भावे:) 
भावोंके द्वारा (सम) "एकसाथ (न विभगाझयते) युक्त नहीं होता है (तु) किन्तु (भवान्‌) आप (तै) 
उन क्रमवर्ती भावोसे (सम) एक साथ (अतिभरात्‌) अत्यधिकरूपसे (आक्लान्त”) युक्त (विभाव्यते) 
जान पड़ते हैं (इृदं तद्‌ उभयं) यह दोनों बातें (भूतार्थ सत्‌) यथार्थ होती हुई (मिथों न विरुष्यते( 
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परस्पर विरुद्ध नही हैं (यत्‌) क्योंकि (विभो) हे प्रमो ! आप (सदा) निरन्तर (अक्रमात) एकसाथ 
(भावाना क्रम) पदार्थोके (क्रम) क्रमको (कलयसि) धारण करते हैं। 


सावार्थ--संसा रके अन्य पदार्थोमे जो परिणमन होता है वह एक साथ न होकर करमसे ही 
होता है परन्तु आप उन क्रमवर्ती भावोंसे एकसाथ युक्त हैं। यह यद्यपि विरोधरूप मालूम पड़ता 
है तथापि विरोधरूप नही है क्योंकि क्रम-क्रमसे परिवर्तित होने वाले पदार्थ आपके ज्ञानमें एक 
साथ समाये हुए है अर्थात्‌ प्रत्येक पदार्थके त्रिकालवर्ती परिणमन आपके ज्ञानमें आ रहे हैं इस 
दुष्टिसि यह कहा जाता है कि आप क्रमवर्ती भावोसे एकसाथ युक्त प्रतीत होते हैं । तात्पयं यह है 
कि आप पदार्थोंके त्रिकालवर्ती परिणमनको अपने केवलज्ञानके द्वारा एकसाथ जानते है ॥१७॥ 


स्वयमप्ति परात्‌ प्राप्याकारं परोपकृत बहने 
परविरहिितः सर्वाकारेः परस्य सुनि्रः । 

अवशमरसः शुद्धोष्त्यन्त॑ तवैष विजुम्मते 
स्वभररभसबव्यापारेण. स्फूरनू. सममात्मनि ॥१८॥ 


अस्वयार्थ --जो (स्वयं) स्वय (परात्‌) पर पदार्थंस्रे (परोपकृत॑) परके द्वारा उपकृत (आकार 
प्राप्य) आकारको प्राप्त कर (वहन्‌ अपि) धारण करता हुआ भी (परविरहितः) परसे रहित है 
तथा (परस्य) पर पदाथ्थेके (सर्वाकारे.) समस्त आकारोंसे (सुनिर्भरः) अत्यन्त परिपूर्ण है (शुद्ध) 
रागादिक विकारोसे रहित होनेके कारण शुद्ध हैं और (स्वभररभसब्यापारेण) स्वस्वभावके बेगपूर्ण 
व्यापारसे (आत्मनि) अपने आत्मामे (सम) एकसाथ (स्फुरन) प्रकट है ऐसा (तव) आपका (एपः) 
यह (अवगमरस:) ज्ञानस्वभाव (अत्यन्त) अत्यधिक (विजृम्भते) बुद्धिको प्राप्त हो रहा है। 


भावार्थ--है भगवन्‌ ! आपका ज्ञान अपनी स्वच्छताके कारण दपंणके समान परपदार्थसे 
उसके आकारको ग्रहण कर यद्यवि अपने आपमें धारण करता है तो भी वह परमा्थंसे पर पदार्थसे 
रहित है तथा रहित होनेपर भी उसके आकारसे परिपूर्ण है अर्थात्‌ अन्तज्ञेयकी अपेक्षा पर- 
पदार्थोके आकार आपके ज्ञानमे समाये हुए है। रागादिक विकारी भावोंका समूल नाश हो जानेसे 
आपका ज्ञान अत्यन्त शुद्ध है तथा अपने शुद्ध स्वभावरूप परिणमनसे ,आत्मामे सदा विद्यमान रहता 
है । ऐसा यह आपका वीतराग विज्ञान है ॥१८॥ 


अवगमसुधा धारासा रेलेंसन्नपि सर्व त- 
स्तदतिभरतों ज्ञानेकत्व॑ न नाम बिगाहसे । 
अवधिरदितरेकद्रव्यश्रितैनिं जपय ये- 


युगपदपरेरप्युल्लासं.. प्रयासि सुखादिमिः ॥१९॥ 
अन्वयार्थ--(अवगमसुधाधा रासा रे:) ज्ञानहूप अमृतकी घधाराओंकी अनवरत वृष्टिके द्वारा 
(सर्वत.) सब ओरसे (लछसन्नपि) सुझोभित होते हुए भी आप (तदतिभरतः:) उसके अत्यधिक भार- 
से (ज्ञानेकरत्व) मात्र ज्ञानके साथ एकत्वको (न नाम विगाहसे) नहीं प्राप्त होते है किन्तु (अवधि- 
रहिते) सीमातीत (एकढद्रव्यश्वितै:) एक द्रव्य सम्बन्धी (निजपयंये.) अपनी पर्यावोसे उपलक्षित 
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(सुलादिभि: अपरे: अपि) सुलादिक अन्य गृणोंके द्वारा भी (युगपत्‌) एकसाथ (उल्लास) उल्लास- 
को (प्रभारसि) प्राप्त होते हैं। 

भावायं--हे भगवन्‌ ! आप ज्ञानामृतकी धाराओोंसे निरन्तर आप्लाबित रहते हैं इसलिये 
ऐसा लगता है कि आप मात्र ज्ञानर्प ही हैं, परन्तु परमार्थं ऐसा नहीं है क्योंकि अपने अवान्तर 
परिणमनोंसे युक्त सुखादि अन्य गुणोंक साथ भी आपकी तन्‍्मयता अनुभवमे आती है। तात्पर्य यह 
है कि आप ज्ञान, दर्शन, सुख, वीय॑ आदि अनन्त गुणोंसे युक्त हैं तथा वे सब गुण अगुरुलघु- 
गुणोंके कारण अपने आपमे परिवर्तित होते रहते हैं ॥१९॥ 


सततममभितो ज्ञानोन्मेषे!ः ससुल्लसति त्वयि 
इयमिदमतिव्याप्त्यव्याप्ती विभो न पिभाब्यते। 
बद्दिपि पतन यघ्छुद्धोईसि , स्वरूपपरायणः 
पतसि च॑ बहिविष्वक्‌ू शुद्धस्वरूपपरोषपि यत्‌ ॥२०॥ 
अस्वसार्थ--(विभो) हे प्रभो ! (सततं) निरन्तर (ज्ञानोन्मेषे:) ज्ञानके उन्मेषो-विकल्पोसे 
(समुल्लसति) सुशोमभित होनेवाले (त्वयि) आपमे (अतिव्याप्त्यव्याप्ती) अतिव्याप्ति और अव्याप्त 
(इृद हयम्‌) यह दोनो दोष (न विभाग्यते) प्रतीत नहीं होते (यत्‌) क्योकि (बहिः पतन्‌ अधि) बाह्य 
पदार्थोमे पडते हुए भी--बाह्या पदार्थोको जानते हुए भी आप (स्वरूपपरायण: शुद्ध: असि) आत्म- 
रूपमें तत्पर रहनेवाले शुद्ध हैं (जब) और (यत्त्‌) क्योंकि (शुद्धस्वरूपपरो5पि) शुद्ध स्वरूपमे तत्पर 
होते हुए भी (विष्बक) सब ओरसे (बहिः पतसि) बाह्य पदार्थोंमे पड़ते हैं--उन्हे जानते हैं। 
भावाय--हे भगवन्‌ ! आप निरन्तर ज्ञानके उन्मेषोसे समुल्लसित हो रहे हैं अर्थात्‌ निर- 
स्तर ज्ञानके द्वारा पदार्थोको जानते है। परन्तु आपका वह ज्ञान बाह्य पदार्थोमे फेल कर अति- 
व्याप्ति दोषसे और स्वरूपमे न रह कर अव्याप्ति दोषसे दूषित नहीं है क्योंकि जब वह बाह्य 
पदार्थोकी जानता है तब स्वरूपको भी जानता है और जब स्वरूपको जानता है तब बाह्य पदार्थों 
को भी जानता है। तात्पयं यह है कि आपका ज्ञान स्वपरव्यवसायी है-“निज और पर दोनोंको 
जाननेवाला है ॥२०॥ 
सममतिमरादेतत्‌. व्याप्य. प्रभास्यबद्दिबंहि- 
स्‍्तदपि न भवान्‌ देवैकोःन्तबं हिश्व विभाव्यते | 
प्रभवविल्यारम्भे विष्वगू मवत्यपि. यदवहि- 
स्त्रिसमय श्रुवष्ट डोोत्कीर्णा: पराक्ृतयस्त्वयि |॥२१॥ 
अन्भ्यार्थ-- (देव) हे भगवन्‌ ! यद्यपि (भवान) आप (समस्‌) एकसाथ (अतिभरात्‌) अत्य- 
घिकरूपसे (अबहिः) भीतर और (बहिः) बाहर (व्याप्य) व्याप्त होकर (प्रभास) सुशोभित हो 
रहे हैं ((दपि) तो भी (अन्तः न बहि:) भीतर और बाहर (एकों न विभाव्यते) एक नही मालूम 
- होते हैं (यत्‌) क्योकि (बहिः) बाहरमे (विष्वक) सब ओर (प्रभवविलयारम्मे) उत्पाद और व्ययके 
आरस्मोंके (भर्वात आपि) होतेपर भी अन्तरज्भमें (त्वयि) आपमें (जिसमयभुवः) तीन कालॉमें 
ल०-३३ 
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होनेवाली (पराकुतय:) पर पदार्थोकी आकृतियाँ (ट्ट्ोत्कीर्णा:) टांकोसे उकेरी हुईके ससान भिर- 
न्तर विद्यमान है। अर्थात्‌ बाह्ममें उत्पाद और व्ययसे सहित होने पर भी आप अन्तरज़ुमें उनसे 
रहित हैं--केवल प्रुवरूप हैं । 

भावाथं--हे प्रभो ! आप यद्यपि भीतर और बाहर दोनो भोर एकसाथ व्याप्त होकर 
सुशोभित है तथापि एक नहीं हैं क्योकि बाह्ममे तो आप उत्पाद और व्ययसे युक्त पदार्थाकृतियो- 
को जानते है अतः तद्बूप हैं और अन्तरंगमे पदार्थोकी त्रिकाल सम्बन्धी आक्ृतियाँ आपमे टड्ुोे- 
त्कीणं हैं अतः ध्रौव्यरूप हैं ॥२१॥ 


त्रिसमयज गत्कृत्स्नाकारेः करम्बिततेजसि 
स्फूरति परितोष्प्येकश्रात्मन्ससो पुनरुक्तता । 
वदति पुरुधानन्त्य॑ किन्तु प्रमो त्वमिबेतरे- 
विषयपतिते: प्रत्येके ते. स्फुरत्यकृतद्॒याः ॥२२॥ 


अस्वयार्थ--(त्रिसमयजगत्कृत्स्ताका रे:) त्रिकाल और त्रिलोकके समस्त आकारोंसे (करम्बि- 
ततेजसि) जिसका तेज व्याप्त है ऐसे (एकन्र आत्मनि) एक आत्माके (परित: स्फुरति अपि) सब 
ओर प्रकट होने पर भी (असो पुनरुकतता) यह पुनश्क्तता (पुरुषानन्त्यं बदति) आत्माकी अनन्तत्ता 
को कहती है (किन्तु) किन्तु (प्रभो) हे नाथ ! (ते) वे (प्रत्येक) प्रत्येक अन्य आत्माएँ (त्वमिष) 
आपके ही समान (विषयपतितैः) विषयमें आये हुए (इतरे:) अन्य पदार्थके द्वारा (अकृतद्या.) 
उत्पाद और व्ययको न करते हुए श्रुवरूप (स्फुरन्ति) स्फुरित होती हैं--अनुभवमें आती हैं। 


भावाथं--हे प्रभो ! यद्यपि पदार्थोकी त्रिकालवर्ती आक्ृतियोंसे युक्त आत्मा एक ही है 

तथापि ज्ञेयोकी विभिन्‍नतासे आत्मा भी विभिन्‍न हैं ऐसा उपचारसे कहा जाता है परन्तु वे विभिन्‍न 

आत्माएँ भी झापके इसी आत्माके समान हैं अर्थात्‌ जिस प्रकार आपका यह आत्मा ज्ञेय बनकर 

आये हुए अन्य द्रव्योंकी आक्ृतियोंसे सहित है उसी प्रकार वे आत्माएँ भी ज्ेय बनकर आये हुए 

न द्रव्योंकी आक्ृतियोंसे सहित हैं ओर अन्य द्रब्योंसम्बन्धी उत्पाद व्ययको करनेवाली नही 
॥२२॥। 


दृगवगमयोदिव्योच्छक्सा. निरावरणस्य ते 
भृश्नपुपचिता!ः. स्फूय्यन्ते. तेध्प्रकम्पमहोदये । 
अपि हि बहुना तन्माहात्म्यं परेण न खण्डथते 
यदतिभरतो गत्वाछनस्त्यं पुरेष विजुम्मिता; ॥२३॥ 
अन्यया्थ--(निरावरणस्य) ज्ञानावरण और दर्शंनावरणसे रहित (ते) आपके (भुदमुप- 
चिता:) अत्यधिक संचयको प्राप्त हुए (ले) वे (दृगवगमयो:) दर्शन और ज्ञानके (दिव्योच्छासा:) 
दिव्य विकल्प (अपि हि) यद्यपि (अप्रकम्पमहोदये:) निश्वक-स्थायी महान्‌ अभ्युदयके साथ (स्फूय॑न्ते) 
वृद्धिको प्राप्त होते हैं. तथापि (बहुना परेण) बहुतभारी अन्य पदार्थंके द्वारा (तन्माहात्म्यं) उनका 
माहात्म्य (न ख़ण्डते) खण्डित नही होता है (यतर्‌) क्योंकि वे (अतिभरत") अत्यधिक भारसे 
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का गंत्वा) अनस्तपन्नेको प्राप्त कर (पुरेव) पहुले हो (विजृम्मिता:) विस्तारकों प्राप्त हो 
| 

भावाजे--है भगवन्‌ ! ज्ञानावरण और दर्शनावरणके नष्ट हो जानेसे आपके जो केवलज्ञान 
और केवलदशंन प्रकट हुए हैं उनके अनन्त अविभाग प्रतिच्छेद हैं अथवा अनन्त शेयोंकी अपेक्षा 
उनके अनन्त अवान्तर विकल्प हैं! ये सब विकल्प स्थायीरूपसे स्फुरित हो रहे हैं--प्रकट हो रहे 
हैं। केवलज्ञान और केवलदर्शनके उन अवाच्तर विकल्पोंकी महिमा अन्य द्वव्यके द्वारा खण्डित 
नहीं होती क्योकि वे अन्य द्रव्यके सहयोगके बिना स्वयं ही अनन्तपनेको प्राप्त कर बिस्तृत हो रहे 
हैं। तात्पयें यह है कि इनके अनन्त अविभाग प्रतिच्छेद स्वतःसिद्ध हैं ॥२१॥ 


युगपदखिलेर कः साक॑ पदार्थकदम्बकैः 
स्व॒रसविसरेस्त्व॑ व्यातुर्ती भरादिव_ दीव्यसि । 

अथ च न परान्‌ सिश्यस्य॒ुच्चे: परेश्च न सिच्यसे 
स्फुरसि मिलिताकारे रेको पयोगमहारसे। ॥२४॥ 


अन्वया्थ--(त्वमू) आप (एक:) एक होकर भी (युगपत्‌) एक साथ (अखिले: पदार्थ 
कदम्बके साकं) समस्त पदार्थंसमूहोंके साथ (स्वरसविस रे:) आत्मस्वभावरूप रसके समूहसे (भरा- 
दिव) जोरसे मानो (व्यातुक्षी) फाग (दीव्यसि) खेल रहे है (अथ च) फिर भी (परान्‌ न सिम्भ्बसि) 
आप दूसरे पदार्थोको नहीं सीचते है (4) और आप स्वयं भी (परे) दूसरे पदार्थोके द्वारा (न 
सिच्यसे) नही सीचे जा रहे हैं। मात्र (मिलिताकारे:) जिसमे पदार्थशमूहोके आकार मिले हुए हैं 
ऐसे (एकोपयोगमहा रसे.) एक उपयोगरूप महारससे (स्फुरसि) सुशोभित हो रहे है। 

भावार्थ--परस्पर एक दूसरेपर रज्भ डालना फाग खेलना कहलाता है। हैं भगवन्‌ ! आप 
अकेले ही अनन्त पदार्थोंके साथ फाग खेलते है। फाग खेलनेका रज्भ निजस्वभाव रस है परन्तु 
आशचय इस बातका है कि इस फागमें न तो आपने ही पर पदार्थोको अपने रंगसे रगा है और न 
परपदार्थोके द्वारा आप हो रंगे जा सके है। मात्र परपदार्थोके आकार आपके ज्ञानोपयोगमे आकर 
मिल गये है। तात्पर्य यह है कि आप अपने ज्ञातृस्वभावसे ससारके समस्त पदार्थोकों जानते है 
परन्तु जानते समय आपका ज्ञातृस्वभाव आपके पास रहता है और ज्ञेय बने हुए समस्त पदार्थ 
अपने स्थानपर रहते है। ज्ञान, ज्ञेयरूप नहीं होता और जय, ज्ञानरूप नही होते। ऐसा ही 
पदार्थंका स्वभाव है। मात्र ज्ञानकी स्वच्छताके कारण ज्ञानमे ज्ञेयोके आकार प्रतिफलित होते 


हैं ॥२४॥ 


अधिरतमिमाः सम्यग्बो धक्रियो मय भावना- 
मरपरिणमद्भूताथंस्य स्फुरत्तु. ममादुक्षताः । 
प्रमसहजावस्थालस्नोपयोगरसप्लबन- 


मिलितामन्दानन्दाः सदैव तब श्रियः ॥२७॥ 
अन्ययार्थ--(सम्यग्बोधक्रियोभयभावनाभरपरिणमद्भूताथस्य) सम्यरज्ञान और सम्यक्त्‌ क्रिया 
इन दोनोंकी भावनाओंके समूहसे जिसे भूता--परमार्थ तत्त्वकी प्राप्ति हुई है ऐसे (मम) मेरे (अवि- 
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रत) निरस्तर (तब) आपकी (अद्भूता:) आश्चर्यकारक तथा (परमसहजावस्थालग्नोपयोगरसप्ल- 
वनमिलितामन्दानन्दा:) उत्कृष्ट स्वाभाविक अवस्थामें लगे हुए उपयोगरूपी रसमे लेरनेसे 
जिनसे बहुत भारी आनन्द आकर मिला है ऐसी (इमा ) ये (श्रिय.) अनन्त चतुष्टयरूप लक्ष्मियां 
(सदेव) निरन्तर ही (स्फुरन्तु) प्रकट हो । 

भावार--हस पच्चीसिकाके अन्तमे आचाय॑ स्तुतिके फलस्वरूप यह आकांक्षा प्रकट करते 
हैं कि हे भगवन्‌ | मैं ज्ञाननय और क्रियानयके एकान्तसे विभुक्त हो दोनोंकी भावनासे यथाथ्थंता 
को प्राप्त करूँ अर्थात्‌ दोनों नयोकी भावनासे ही मैं यथार्थरूपताको प्राप्त हो सकता हूँ क्योंकि मात्र 
ज्ञाननय की चर्चा करनेवाले अथवा माज्न क्रियानयकी चर्चा करनेवाले जीव इसी ससार समुद्रमे 
मग्त रहते है किन्तु इसके विपरीत जो दोनोका आलम्बन लेते है वें ही संसार समुद्रसे पार होते 
हैं) | आचाय॑ने दूसरी आकाक्षा यह प्रकट की है कि जब मैं उभय नयोके आश्रयसे भूतार्थताको प्राप्त 
कर लू तब मेरे भी आपकी ये आश्चरयंकारक अनन्त चतुष्टयरूप रक्षिमयाँ निरन्तर प्रकट हों । इन 
लक्षिमयोंकी विशेषता यह है कि इनके द्वारा अपने सहज स्वभावमें लीन उपयोगरूपी रसमे तेरनेसे 
बहुत भारी आनन्दकी प्राप्ति स्वय हो जाती है ॥२५॥ 


१, मरना. कर्मनयावरूम्बनपरा ज्ञान न जानन्ति य+- 
न्‍्मग्ता ज्ञाननयैषिणो४पि यदतिस्वच्छन्दमन्दोध्मा । 
विष्वस्पोपरि ते तरन्ति सत्तत ज्ञान भवन्तः स्वर्ग 
पे कुर्वम्ति न कर्म जातु न वश यान्ति प्रभादर्य च ॥१२॥ 
“-करूक्षा, पृण्यपापाधिकार ) 


(२४ ) 
शादू लविकीडितच्छन्दः 


एकानेकमपूर्णपूर्ण मततम्रस्तीर्णगूढस्फु्ट 
नित्यानित्यमशुद्धशुद्धममितस्तेजो. दधत्यवृश्युतम्‌ । 
दिव्यानन्तविभूतिभासिनि चितिद्॒व्ये जिनेन्द्रेश्युना 
मज्जामः सहलग्रकाशभरतो भातीह विश्वस्पृशि ॥!१॥ 

अन्ययार्थ --(एकानेकस्‌) एक और अनेक (अपूर्णपूर्ण| अपूर्ण और पूर्ण (अततप्रस्तीणंगृढ- 
स्फुटस) अविस्तृत और विस्तृत, गूढ और प्रकट (नित्यानित्यं) नित्य और भनित्य (अशुद्धशुद्धम) 
अशुद्ध भौर शुद्ध तथा (अद्भुत) आश्चरयंका रक (तेज”) तेजको (अभितः) सब ओरसे (दधति) धारण 
करनेवाले (दिव्यानन्तविभूतिभासिनि) दिव्य तथा अनन्त विभूतिसे विभूषित, (सहजप्रकाशभरतत:) 
सहज स्वाभाविक प्रकाशके भारसे (भाति) सुओभित होनेवाले तथा (विश्वस्पृशि) समस्त विश्वका 
स्पश करनेवाले--सर्वज्ञ, (चितिद्रव्ये) चेंतन्यद्रव्परूप (इह जिनेन्द्रे) इन जिनेन्द्र भगवान्‌मे हम 
(अधघुना) इस समय (मज्जाम ) निमर्न होते है--भक्तिसे उनके गुण चिन्तनमे तल्लीन होते है । 

भावार्थ--जिनेन्द्र भगवान्‌ जिस तेजको धारण करते है वह सामान्‍्यसे एक है, विशेषकी 
अपेक्षा अनेक है, विभाव भावोसे रहित होनेके कारण अपूर्ण है, स्वभाव भावोसे सहित होनेके कारण 
पूर्ण है, शरीर प्रमाण होनेसे अतत है, लोकालोकावभासी ज्ञानसे सहित होनेके कारण प्रस्तीर्ण-- 
विस्तृत है, अल्पज्ञानियोके अगोचर होनेसे गूढ है, ज्ञानों जनोके द्वारा ग्राह्म होनेसे स्फुट-प्रकट है, 
सामान्यकी अपेक्षा नित्य है और विशेषकी अपेक्षा अनित्य है, अन्तज्ञेयीके सपर्कसे सहित होनेके 
कारण अशुद्ध है, अन्य द्र॒व्यके सपकंसे रहित होनेके कारण शुद्ध है इस प्रकार विरोधी घमर्मोसे 
युक्त होनेके कारण आश्चयंकारक है। श्री जिनेन्द्रदेव अनन्तचतुष्टयरूप लक्ष्मीसे विभूषित है, 
सहज प्रकाशके भारसे सुशोभित है, सर्वज्ञ है तथा चेतन्य द्रव्यरूप हैं ऐसे जिनेन्द्रदेवमे हम इस 
समय भक्तिसे निमग्न होते है । सबंतोभावसे हम अपना उपयोग उन्हीमे स्थिर करते है ॥१॥ 


एकस्पाक्रमविक्र मेकरसिनस्त्रेलोक्य चक्रक म- 
क्रीडारम्भग्ीरनिभरद्दतोत्फुल्लोपयोगात्मनः । 
आनन्दोत्कलिकाभरस्फुटद्तिस्पष्टस्वभावस्य ते 


नाधन्याः प्रपिबन्ति सन्दरमिदं रूप सुग्ुप्तं स्वतः ॥२॥ 
अन्वयार्थ--(एकस्य) जो एक--अद्वितीय हैं, (अक्रमधिक्रमेकरसिन ) क्रमहीन पराक्रमसे 
परिपूर्ण है, (त्रेलोक्यचक्रक्रमक्रीडारम्भगभी रनिरभरह॒ठोत्फुल्लोपयोगात्मन.) तीनो लोकरूपी चक्रकी 
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क्रमपूर्ण क्रीडाके आरम्भसे गम्भीर तथा अत्यधिक हठसे विकसित उपयोग ही जिनका स्वरूप है 
और (आनन्दोत्कलिकाभरस्फुटदतिस्पष्टस्वभावस्य) जिनका अत्यन्त स्पष्ट स्वभाव आनन्दरूपी 
उत्कृष्ट कलिकाओंके समूहसे विकसित हो रहा है ऐसे (ते) आपके (सुन्दर) मनोज्ञ तथा (स्वतः 
सुगुप्त) अपने आपसे सुरक्षित (इदं रूप) इस रूपका (अधन्या:) भाग्यहीन प्राणी (न प्रपिबन्ति) 
पान नही करते है । 
भाषाथं--हे भगवन्‌ ! आप तोनों लोकोंमे अद्वितीय हैं, अनन्तवीय॑से युक्त हैं, तीन छोकके 
शाता उत्कृष्ट केवलशानरूपी उपयोगसे सहित हैं तथा आपका स्वभाव अनन्तसुखसे परिपूर्ण है । 
है नाथ ! आपके स्वत सुरक्षित इस सुन्दर रूपका दर्शन भाग्यहीन नही करते हैं। निकटभव्य जीव 
ही आपके इस सुन्दर रूपका दर्शन कर सकते हैं, भाग्यहीन मनुष्य नहीं ॥२॥ 
निःसीम्नो5स्थ भरात्‌ स्खलक्भिरभितो विश्वस्य सीम्न्‍्युज्ज्वले- 
बल्गद्‌ वल्शुनिराकुलेककलनक्रीडारसस्पोिभिः । 
चैतन्याम्तपूरनि भरभृतं स्फीतं स्वमावश्रिया 
पीत्वेतत्‌ तब ॒रूपमद्भुततमं माद्यस्ति के नाम न ॥३॥ 
अन्वया्थ--(अस्य नि:सीम्न: विश्वस्थ सीम्ति) इस सीमातीत विश्वकी सीमापर (भरात्‌) 
जोरसे (अभित') चारो ओर (स्खलड्धि:) टकरानेवालो (उज्ज्वले.) निर्मल (वल्गुनिराकुलेक 
कलनक्रीडारसस्य) सुन्दर ओर निराकुल अद्वितीय परिणमनसम्बन्धी क्रीडारसकी (ऊरमिभिः) 
तरंगोंसे जो (वल्गत्‌) चड्चल है (चेतन्यामृतपुरनिभंरभृतं) चंतन्यरूप अमृतके पूरसे जो अत्यन्त 
भरा हुआ है, (स्वभावश्चिया स्फीतं) जो स्वाभाविक लक्ष्मीसे विस्तृत है तथा (बद्भूततम) 
अत्यन्त आइचयेको करनेवाला है ऐसे (तव) आपके (एतत्‌ रूप॑ पीत्वा) इस रूपको पीकर (के नाम 
न माद्यन्ति) कौन नही मत्त होते हैं ? अर्थात्‌ सभी मत्त होते हैं । 
भावार्थ--हे भगवन्‌ ! आपके इस अत्यन्त अदभुत रूपके दर्शन कर सभी लोग ह्षसे विभोर 
हो जाते हैं ।।३॥ 
एक! को5पि हठावरुद्धरभसस्फारप्रकाशस्त्वया 
चिद्दीर्यातिशयेन केवलसुधापिण्डः किलालोडितः । 
यस्याद्याप्यतिवल्गुवल्गितवलत्कल्लोलमालाबली 
त्रेलोक्योदरकन्द्रास्वतिभरअ्रश्यदश्रम. आम्यति ॥४॥ 
अन्वयाथं--(हठावरुद्ध रभसस्फारप्रकाश:) जिसके विद्याल प्रकाशका वेग ह॒ठपूर्वक रोका 
गया था ऐसा (को5पि) कोई (एकः) अद्वितीय (केवलसुधापिण्ड:) केवलज्ञानरूपी अमृतका समूह 
(किल) निश्चयसे (त्वया) आपके द्वारा (चिद॒वीर्यालतिशयेन) आत्मवीर्यके अतिरेकसे (आलोडितः) 
आलोडित किया गया है--मथा गया है (यस्य) जिसकी (अत्तिवल्गुवल्गितवलत्कल्लोलमालावली) 
अत्यन्त सुन्दर उठती हुई चड्चल तरंगोंकी पंक्तियोंका समूह (जेलोक्योदरकन्दरासु) तीन लोकके 
मध्यरूपी गुफाओं में (अद्यापि) आज भी (अतिभरञ्रश्यद्भ्रमं यथास्यातथा”) अत्यन्त भारसे भेंवरकों 
नष्ट करता हुआ (प्राम्यति) घूम रहा है। 
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भावार्थे--हे भगवन्‌ ! आपने आत्मवीर्यसे उस केवलज्ञानको प्रात्त किया था जिसका प्रकाश 
अत्यधिक विस्तृत था तथा जिसकी तर॑ंगावली आज भी तीन लोकोंके भीवर अनवरत घूम रही 


है ॥४॥ 
दुग्बोधद्रढिमोपगूढविततत्रेलोक्यभारोग्युख- 
व्यायामापिंतचण्डवीयरमसस्फारीभवज्ज्योतिषः । 
उच्चण्डोत्कलिकाकलापबहुलाः संभूय मुश्वन्ति ते 
स्पष्टोद्योतबिकाशमांसलरुचश्चेतन्यनीराजनाः. ॥॥५॥ 
अन्यपार्थ-- ( दुग्बोधद्रढिमोपगूढ़विततत्रेलोक्यभारोन्मुखब्यायामापितचण्डवीय॑ रभसस्फा री- 
भवज्ज्योतिष:) ज्ञान दर्शनकी दृढ़तासे आलिए्ड्ित अत्यन्त विस्तुत तीन लोकका भार धारण करनेके 
सन्मुख बहुतभारी प्रचण्ड वीर्यके वेगसे जिनकी ज्योति विश्ञाल हो रही है तथा (उच्चण्डोल्कलिका- 
कलापबहुला:) जो अत्यन्त तेजस्वी ज्वालाओंके समूहसे परिपृर्ण है ऐसी (ते) आपकी (चैतन्य- 
नीराजना।) चेतन्यरूपी आरतियाँ (संभूग) मिलकर (स्पष्टोद्योतविकाशमासलरुच ) स्पष्ट प्रकाशके 
विस्तारसे परिपुष्ट कान्तियोंकों (मुझ्चन्ति) छोड़ रही हैं--प्रकट कर रही हैं । 
भावाथं--यहाँ भगवानके सामान्य चैतन्य गुणकों आरतियोका रूपक दिया गया है जिस 
प्रकार आरतियों मे अनेक कलिकायें होती है उसी प्रकार चेतन्यरूपी आरतियोंमे भी ज्ञान-दर्गन 
वीर्य तथा चुख आदि अनेक कलिकाएं है। ये सभी कलिकाएँ अत्यन्त तेजस्वी हैं। इनकी किरणा- 
वली अत्यधिक विस्तृत है तथा ये सभी मिलकर स्पष्ट प्रकाशसे विस्तृत रुचि--कान्ति अथवा 
आत्मश्रद्धाको प्रकट कर रही है ॥५॥ 
एकस्पोच्छलदच्छवोधमधुरद्र ग्यात्मनोन्मज्जतः 
कोष्नेकान्तद्राशया तव विभो भिन्धात्स्वमा्ं सुधीः । 
उद्वच्छद्विरनन्तधर्मविभवप्राग्भारभिन्‍्नोदये- 
देंबत्व॑ यदि नाधतः स्वयमपि स्वादान्तरेः साधयेत्‌ ॥६॥ 
अन्वया्थं--(विभो) है भगवन्‌ ! (उद्गच्छाद्धि)) प्रकट होने वाले तथा (अनन्तधममंविभव- 
प्राग्भारभिन्‍नोदय ) अनन्त धर्मरूप ऐश्वर्यके प्राग्भारसे जिनका उदय विभिन्‍न प्रकारका हो रहा है 
ऐसे (स्वादान्तरे) विशिष्ट सुखोंसे (यदि) यदि (आद्यत.) प्रारम्भसे (स्वयमपि) स्वयं भी (देवत्वं) 
देवपनेकी (न साधयेन्‌) सिद्ध नही करता है तो (कः सुधी:) कौन बुद्धिमान्‌ (अनेकान्तदुराशया) 
अनेकान्तकी दुराशासे (एकस्य) एक और (उच्छलदच्छबोधमधघुर्रव्यात्मना) बढ़ते हुए निर्मल ज्ञान 
से मनोहर द्रव्य स्वरूपकी अपेक्षा (उन्मज्जत.) प्रकट होनेवाले (तब) आपके (स्वभाव) स्वभावकों 
भिन्‍्द्यात्‌) भिन्‍न करेगा ? अर्थात्‌ कोई नही । 
हल लक कहता है कि स्वभाव, स्वभाववानूसे कथंचित्‌ अभिन्न है और कथंचित्‌ 
भिन्‍न है। दोनोंमें प्रदेशभेद नही है इसलिए तो अभिन्‍न है और संज्ञा संख्या लक्षण आदिमे भेद 
होनेसे भिन्‍न है। यहाँ आचाय॑ कहते हैं कि हे विभो ! आपके स्वभावको आपसे भिन्‍न कहनेवाला 
पुरुष थदि सुख्रादि गुणोंके कारण आपमे देवपना सिद्ध नही कर लेता है तो मात्र अनेकान्तकी 
सिद्धिके लिए स्वभावको आपसे भिन्‍न सिद्ध करना दुराक्षामात्र है।।६॥ 


श्श्ड लथुत्तश्वस्कोट 


अन्योन्यास्मकतारसादिव मिथो मृच्छ॑द्‌मिरुच्चावरै- 
देव स्वस्थ विरुद्धधमनिवहैनिर्माणधुद्ामयन्‌ । 
भावाभावकरम्बितेकविकसद्भावस्वभावस्य ते 
भात्युच्चेरनवस्थितोईपि मद्दिमा सम्यक्‌ सदावश्थितः ॥७॥ 


अन्ययार्थ-- (देव) हे भगवन्‌ ! (भावाभावकरम्बितेकविकसड्भावस्वभावस्य) उत्पाद और 
व्यय अथवा अस्तित्व और नास्तित्वसे व्याप्त मुख्यरूपसे विकसित होनेवाला ध्रुवभाव जिनका 
स्वभाव है ऐसे (ते) आपकी वहु (महिमा) महिमा, जो कि (अन्योन्यात्मकता रसादिव) परस्पर एक 
रूपताके स्नेहसे ही मानों (मिथों मूच्छ॑शड्र:) परस्पर मिलते हुए (उच्चावरेः) उच्च तथा हीत-- 
मुख्य गौण (विरुद्धधम॑निवहै') विरुद्ध धर्मोके समूहसे (स्वस्थ निर्माणम उद्दामयन्‌) अपने आपके 
निर्माणको बढ़ाती है, (उच्चें:) उत्कृष्ट है और (अनवस्थितोषपि) स्थिर ने होकर भी ( सदा- 
वस्थित ) सदा स्थिर रहनेवाली है, (सम्यक्‌) अच्छी तरह (भाति) सुशोभित ही रही है । 

भावाथं--है भगवन्‌ ! उत्पाद और व्ययसे सहित धश्रौव्यरूपसे सदा विकसित रहनेवाला 
ज्ञान स्वभावसे युक्त आपकी उत्कृष्ट महिमा अत्यधिक सुशोभित हो रही है । है प्रभो | आपकी 
यह महिमा, परस्परकी एकरूपताके स्नेहसे ही मानों मिले हुए परस्पर विरोधी धर्मोके समूहसे 
समुत्पन्न है तथा उत्ाद और व्ययकी अपेक्षा अनवस्थित होकर भी ध्रौव्यरूपसे सदा अवस्थित 
है। ७॥ 


चिन्मात्र परिशुदसुद्धतरसप्राग्भारमेक॑ सदा 

चिन्छक्ति प्रकरनेकमपि च॒ क्रीडत्कमादक्रमात्‌ | 
द्रव्याप्त्याइतिनिरुत्सुकस्य बसतबिचित्पिण्ड चण्ड त्विषि 

स्वात्मन्यद्य तबेश शाश्वतमिदं तेजो जयत्येब ना ॥८॥ 


अन्वया्थ--(ईश) है भगवन्‌ | (द्रव्याप्त्या) स्वात्मोपलब्धि होनेसे जो (अतिनिरुत्सकस्य) 
भत्यन्त निरुत्सुक हैं-बाह्य वस्तुओकी प्राप्तिके लिए अनुत्कष्ठित है, तथा (चित्पिण्डचण्डत्विषि) 
चेतन्यके पिण्डसे सूयंतुल्य (स्वात्मलि) अपने आपमे जो (वसत.) निवास कर रहे है ऐसे (तब) 
आपका (चिन्मात्र) चेतन्यमात्र, (परिशुद्धं) सब ओरसे शुद्ध (उद्धतरसप्रार्भार) उत्कट आत्मरससे 
परिपूर्ण (एक) एक (सदा) निरन्तर (क्रमात्‌ अक्रमात्‌) क्रम और अक्रमसे (चिच्छक्तिप्रकरे') आत्म- 
शक्तियोंके समूहके साथ (क्रीडत्‌) क्रीडा करनेवाला, तथा इस दृष्टिसे (अनेकमपि) अनेकरूपताको 
भी प्राप्त, (शाश्वतमिदम्‌) यह स्थायी (तेज:) तेज (अद्य) आज (त:) हम लोगोके समक्ष--हमारी 
श्रद्धाका विषय बनता हुआ (जयत्येब) जयवन्त ही प्रवतंता है । 
भाषायं--इस इलोकमें आचार्यने भगवज्जिनेन्द्रके वास्तविक रूप भर उनके तेजका वर्णन 
करते हुए कहा है कि हे भगवन्‌ ! आपको द्रब्यकी प्राप्ति हो चुकी है अर्थात्‌ परपदार्थसे भिन्‍न 
ओर स्वकीय गुण पर्यायसे अभिन्‍न एकत्व विभकत आत्मतत्त्वकी उपलब्धि हो चुकी है अतः आप 
अन्य बंस्तुओकी प्राप्तिके लिए अत्यन्त तिरुत्मुक हैं तथा आप चेतत्यके पिण्डसे सूर्यके समान 
देदीप्यमात अपने आपमे निवास करते है--आपका उपयोग परपदार्थोसे हटकर स्वरूपमें ही रम 


चतुनिषतिस्तव २६५ 


रहा है। इस प्रक्रारकोी विशेषताको प्राप्त करनेवाले आपका तेज भी अपनी खास विशेषता 
रखता है। वह चेतन्यमात्र है--उसमेंसे रागइंघरूप विकारी भावोंकी पुट निकल गई है, अत्यन्त 
शुद्ध है, अत्यन्तरूपसे प्रकट हुए आत्मस्वभावसे परिपूर्ण है, सामान्यकी अपेक्षा एक है तथा क्रम 
और अक्रमसे आत्मशक्तियोंके समूहके साथ क्रीडा करनेसे अनेक भी है और शाइवत है, स्थायी 
है। हे प्रभो | ऐसा आपका तेज आज हमारी श्रद्धाका विषय बनता हुआ नियमसे जयवन्त हो 
रहा है ॥८॥ 


वत्स्यंद्कत्नविवतवर्तिमदसा . द्रव्येण गुप्तायतिः 
पर्यायैरवकीयंमाणमहिमा. नावस्थिति गाहसे । 

एको5पि त्वमखण्डखण्डितनिजप्राग्भारधीरः स्फ्र- 
च्चिवूभारोप्कूतमातनोषि परम॑ कस्येश नोत्पश्यतः ॥९॥ 


अन्यथार्थ--(वर्त्स्यद्ृत्तविवरतवरतिमहसा) भावी और भूतपर्यायोंमे व्याप्त तेजसे युक्त (द्रन्येण) 
भात्द्रव्यकी अपेक्षा जो (गृुप्तायति:) दीघंताकों सुरक्षित रखते हैं अर्थात्‌ अवस्थित है ओर 
(पर्याय) पर्यायोकी अपेक्षा (अवकीयेमाणमहिमा) जिनकी महिमा बिखरी हुई है ऐसे (त्व) आप 
(अवस्थिति न गाहसे) स्थायित्वको प्राप्त नही हैं अर्थात्‌ अनवस्थित है। इस प्रकार (ईश) हे प्रभो | 
(अखण्डखण्डितनिजप्राग्भारधी र:) विवक्षावद्ध अविभक्त और विभकक्‍त आत्मस्वभावसे धीर तथा 
(स्फुरच्चिद्धार:) देदीप्यमान चैतन्यके समूहसे युक्त आप (एको5पि) एक होकर भी (उत्पश्यतः) 
अवलोकन करनेवाले (कस्य) किस भनुष्यके (परमं) अत्यधिक (अद्भुत) आश्चयंको (न आतनोषि) 
विस्तृत नही करते है अर्थात्‌ सभीके आश्चर्थंको विस्तृत कर रहे है। 

भावाथं--हे भगवन्‌ ! आप द्रव्यकी अपेक्षा अवस्थित है और पर्यायोंकी अपेक्षा अनवस्थित 
है तथा आपका निज शुद्धस्वभाव, स्वभाव ओर स्वभाववानमे प्रदेशभेद न होनेसे अविभक्‍त है 
और सज्ञा सख्या आदिका भेद होनेसे विभकत है, साथ ही आपका चेतन्यपुञुज अतिशय देदीप्य- 
मान है--केवलज्ञानादि गुणोसे युक्त होनेके कारण अत्यन्त सुशोभित हो रहा है इस तरह आप 
एक होकर भी सभी दक्शंकोकों आइचयं उत्पन्न कर रहे हैं |॥९॥। 


यन्नास्तीति विभासि मासि भगवन्नास्तीति यच्च स्वयं 
भावाभावमयं ततोइसि किमपि त्वं देव जात्यन्तरम्‌ । 

भाव (वा) भावमयोध्प्यमाबमइसा नाभावतां नीयसे 
नित्योद्योतबिकाशदहासबिलसब्चित्पिण्डचण्डोट्रमः ॥१०॥ 


अन्वयाथ्थ --(भगवन्‌) हे भगवन्‌ ' (यत) जिस कारण आप (नास्ति इत्ति विभासि) नास्ति- 
रूप सुद्योभित है (च) और (यत्‌) जिस कारण (अस्तीति भासि) अस्तिरूप सुशोभित हैं (तत ) उस 
कारण [देव) हे देव ! (त्वं) आप (भावाभ्ावमर्य) अस्ति-तास्तिरूप (किमपि) कोई (जात्यन्तरस) 
विसक्षण द्रव्य (असि) हैं इस प्रकार (नित्योद्योतविकाशहासविलसच्चित्पिण्डचण्डोद्गम') नित्य 
प्रकाशके विकाशरूपी हाससे सुशोभित चेतन्यपिण्डके द्वारा जिनका अभ्भुदय अत्यन्त तेजपूर्ण है 
छ०-रे४ 
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ऐसे आप (भावाभावमयो5पि) भाव-अभाव--दोनों रूप होते हुए भी (अभावमहसा) अभावके 
प्रभावसे (अभावतां न नीयसे) अभावरुपताको प्राप्त नहीं कराये जाते हैं । 


भावा्--है भगवन्‌ ! आप स्वतुचष्टयकी अपेक्षा भावरूप और परचतुष्टयकी अपेक्षा नास्ति 
रूप हैं इस तरह उभयरूप होनेपर भी आप निरन्तर प्रकाशमान चेतन्य पिण्डसे युक्त होनेके कारण 
अभावरूपताको कभी प्राप्त नहीं होते हैं अर्थात्‌ आपकी यह परम शुद्ध अवस्था शाश्वत है, क्षण- 
स्थायी नही है। आपमें अभावरूपताका जो भंग है वह मात्र परचतुष्टयके अभावकी अपेक्षा है, 
स्वतुचष्टयके अभावकी अपेक्षा नहीं ॥१०॥ 
विश्वाकारविकाशनि भरपरिच्छेदप्रभा भावना - 
दन्तगृंढमपि प्रकाशमभितस्तत्त्स्वभावश्रिया । 
भावाभावपिनद्धबोधवपृषि प्रशोतमाने. स्फुट 
त्वय्येतच्चितिवन्लिपल्लवतुर्ला.. त्रेलोक्यमालम्बते ।११॥ 
अन्यया्थ--(भावाभावपिनद्धबोधवपुषि) उत्पाद-व्यय अथवा अस्ति-नास्तिसे व्याप्त ज्ञान ही 
जिनका छरीर है ऐसे (त्वयि) आपके (स्फुट यथा स्यात्तथा') स्पष्टरूपसे (प्रद्योतमाने 'सत्ति) 
प्रकाशित रहनेपर (विश्वाकारविकाशनिर्भरपरिच्छेदप्रभाभावनात्‌) समस्त पदार्थोके आकार 
सम्बन्धी विकाशके बहुतभारी परिज्ञानरूपी प्रभाके सद्भावसे (अन्तगूंढमपि) अन्तनिमग्न होनेपर 
भी जो (तत्तत्स्वभावश्रिया) उस उस स्वभावरूप लक्ष्मीके द्वारा (अभितः) सब ओर (प्रकाश) 
प्रकाशमान हो रहा है ऐसा (एतत्‌) यह (त्रेलोक्य) तीनों लोकोका समूह (चितिवल्लिपल्लबतुलाम) 
चेतन्य-ज्ञानदर्शनरूपी लताके एक पल्‍लवकी उपमाको (आलूम्बते) प्राप्त होत। है। 
भावाय्--हे भगवन्‌ ! पदार्थोंके उत्पाद व्यय अथवा आस्ति-नास्ति पक्षको जाननेवाले ज्ञानसे 
युक्त आपके विद्यमान रहते हुए यह लोकत्रितय अन्त्ेयकी अपेक्षा यद्यपि आपके शानमे अन्तरनि- 
मग्त है तो भी बाह्ममे अपने-अपने पृथक्‌ स्वभावसे प्रकाशमान है और आपके ज्ञानमे झलकता 
हुआ ऐसा जान पड़ता है मानों ज्ञान-दर्शंनरूपी लताका एक पल्‍लव ही हो। तात्पर्य यह है कि 
आपका ज्ञान अनन्त है तथा उसके भीतर झलकनेवाला लोकत्रय अत्यन्त अल्प है। आपका ज्ञान 
इतना अधिक विस्तृत हैं कि उसमे ऐसे-ऐसे अनन्त लोकत्रितय झलक सकते हैं ॥११॥ 
अन्तःस्तम्भितसावधानहदये देवासुरस्तफित- 
श्चित्सक्रोचविकाशविस्मयकरः कोश्यं स्वभावस्तव । 
एकस्मिन्‌ स्वमहिम्नि मग्नमहसः सन्त्योषषि चिच्छक्तयः 
स्वे स्फूर्ता यदनन्तमेतद्मितो विश्व प्रकाश्यासते |१२॥ 
अन्ययाधं--हे भगवन्‌ ! (अन्त स्तम्भितसावधानहुदये:) अन्तरंगमे निग्चल तथा प्रमादसे 
रहित हृदयवाले (देवासुरे:) देव और अयुरोंके द्वारा (तकितः) तकका विषय बनाया हुआ तथा 
(चित्सक्लोचविकाशविस्मयकरः) चेतन्य-जशञानदर्शनके संकोच और विकाशके कारण आशचयेको करने 
वाला (तव) आपका (अं) यह (कः स्वभाव:) कौन स्वभाव है ? कि (यत्‌) जिससे (चि७ब्छक्तयः) 
आत्माकी शक्तियाँ (एकस्मिन्‌ स्वमहिम्लि) अपनी एक सहिसामे (सग्नमहसः सम्त्य; अपि) निमस्ल 
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तेज होती हुई भी (स्फूर्ता) अपने बलसे (एतत्‌ अनन्त थिहव) इस अनन्त विष्वयको (अभितः 
प्रकादय) सब ओरसे प्रकाशित कर (स्वे) अपने आपमें (आसले) स्थित हो रही है । 

भावाथं-हे भगवन्‌ ! सुर और असुर अपने हृदयको अपने भीतर निश्वल और सावधान 
कर आपके स्वभावका विचार करते हैं परन्तु अशक्तिवश विचार नहीं कर सकते हैं। आपका 
स्वभाव ज्ञानकी दृष्टिसे विस्ताररूप है तो दर्शनकी दृष्टिसि संकोचरूप भी है। इस परस्पर 
विरुद्धताके कारण आपका स्वभाव सबको आइचय॑में डालनेवाला है। इसके अतिरिक्त सबसे बड़ा 
आहएचय तो यह है कि आत्माकी अनन्त शक्तियाँ अपने-अपने स्वभावमे स्थिर रहती हुईं भी इस 
समस्त विश्वको प्रकाशित करतो हैं और आपमे निर्बाधरूपसे विद्यमान रहती हैं। तात्पय॑ यह है 
कि आप परस्पर विरोधी अनन्त शक्तियोके भाण्डार है ॥॥१२॥ 


निष्कम्पैकदृढो पयोगसकलप्राणाषप्पंणास्फोटिताः 

स्पष्टानन्तरुचः स्वशक्तय इमा विष्वक्‌ स्फुटन्त्यस्तव । 
आक्रम्प क्रमसन्निवेशवश्तो विश्व समस्त भरादू 

भान्त्योअपि प्रसमावरुद्धममसा लीयन्त एवं त्वयि ॥१३॥ 


अच्बयाथं--(निष्कम्पेकदृढोपयोगसकलप्राणाप्ण॑णास्फोटिता:) निश्वल एक दृढ़ उपयोगके 
सर्वस्व समर्पणसे जो प्रकट हुई हैं (स्पष्टानन्तरुचः) जिनकी अनन्त किरणे स्पष्ट है और जो (विष्वक्‌ 
स्फुटन्त्य') सब ओर प्रकाशमान है ऐसी (इमाः) ये (तब) आपकी (स्वदशवत्य:) आत्मशक्तियाँ 
(क्रमसन्निवेशवद्यत:) क्रमिक सन्निवेशके वशसे (भरात्‌) बलपूर्वक (समस्तं विश्व) समस्त लोका- 
लोकको (आक्रम्य) व्याप्त कर (भान्त्योइपि) सुशोभित होने पर भी (प्रसभावरुद्धरभमसा:) जिनका 
वेग हृठपूर्वक रुक गया है ऐसी होती हुईं (त्वयि एवं ) आपमे ही ( लीयन्ते ) विलीन हो 
जाती हैं । 

भावार्थ--है भगवन्‌ ! आपकी जो अनन्त आत्मशक्तियाँ सब ओर अनुभवमे आ रही हैं 
वे उपयोगकी अत्यन्त स्थिरतासे प्रकट हुई हैं, स्वय अनन्त अविभागी प्रतिच्छेद से युक्त है और 
ज्ञानदशंनके द्वारा अपना विषय बनानेके कारण समस्त विव्वमे व्याप्त है। अर्थात्‌ लोबा-अछोककों 
जानने-देखनेवाली है। इसप्रकार व्यवहा रनयसे यद्यपि ये सवंत्र व्यापक हैं तथापि निश्चयनयसे 
आपके निज आत्मामे ही विलीन है अर्थात्‌ आत्माको छोड़ अन्यत्र व्याप्त नही हैं ॥१३॥ 


दुश्शप्तिस्फुरितात्मनास्यनवधिः सान्‍्तः प्रदेशश्रिया 

..._ देव क्वाध्प्यवधिने भाति मवतस्तेनोपयोगात्मना । 

किन्त्वत्रापि. निजप्रदेशनियतानन्तोन्नमत्केलयो 
वश््यन्त्यक्षतविश्वधस्मरचिदुल्लासाः स्वयं सान्ततास्‌ ॥१४॥ 


अन्वयार्थ-- (देव) है भगवन्‌ ! (दुग्जप्तिस्फुरितात्मना) दर्शन ओर ज्ञानसे देदीप्यमान 
आत्माके द्वारा आप (अनवधि ) सीमासे रहित अर्थात्‌ अनन्त और (प्रदेशश्रिया) प्रदेशोकी लक्ष्मीके 
द्वारा (सान्तः) सीमासहित अर्थात्‌ सान्‍्त (असि) हैं। इसप्रकार (तेन उपयोगात्मना) उस उपयोग- 
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स्वरूपकी अपेक्षा (क्यापि) कहो भी (भवतः) आपकी (अवधिः) अवधि (न भाति) सुशोभित नही 
है यह ठीक है (किन्तु) किन्तु (अनत्रापि) इस लोकमे (निजप्रदेशनियतानन्तोन्नमत्केलय:) जिनकी 
अनन्त उत्कृष्ट क्रीड़ाएँ अपने प्रदेशोमे नियत हैं--उन्हें छोड़ अन्यत्र नही जाती हैं ऐसे (अक्षत- 
विश्वधस्मरचिदुल्लासा.) अखण्डरूपसे समस्त विश्वको अपना विषय बनानेवार् चेतन्यगुणके 
विलास--ज्ञानदर्शन गुणके विकल्प (स्वयं) अपने आप (सान्तताम्‌) अन्तसहितपने को (बच्च्यन्ति) 
धारण करते है अर्थात्‌ उनकी अपेक्षा आप सान्‍्त है । 


भावाथे--हे भगवन्‌ ! आपका दर्शन और ज्ञान अनन्तानन्‍त अविभागी प्रतिच्छेदोसे सहित 
होने तथा समस्त लोकालोककों अपना विषय बनानेसे अनन्त है और उनसे अभिन्‍त होनेके कारण 
आप भी अनन्त है परन्तु जब प्रदेशोकी अपेक्षा विचार करते हैं तब मात्र असख्यात प्रदेशोके धारक 
होनेसे आप सान्‍्त है। इसतरह उपयोग--ज्ञानदशनकी अपेक्षा सीमा-रहित होनेपर भी आप 
आत्मप्रदेशो की अपेक्षा सान्‍्त ही हैं ॥१४॥ 


मज्जन्तीव जगन्ति यत्र परितश्चिव्चन्द्रिकासागरे 
द्रोन्मग्न इबेष माति तदपि त्वय्येच मग्नः सदा । 
लोकैकान्तनिमग्नपुण्यमद्दिमा त्वं तु प्रभो माससे 
भावानामचलाविचिन्त्यमहिमा प्रायः स्वभावो5द्‌ य्रुतः ।। १०।। 


अन्वयाथ--(यत्र) जिस (चिच्चन्द्रिकासागरे) चेतन्यरूप चाँदनीके सागरमे (जगन्ति) तीनो 
लोक (मज्जन्तीव) मानो डूब रहे है उसमे (एष.) यह लोक यद्यपि (दूरोन्मग्न इव) दूरसे उखरा 
हुआ सा (भाति) सुशोभित होता है (तदपि) तो भी (त्वय्येब) आपमे ही (सदा मग्न:) निरन्तर मग्न 
रहता है। (प्रभो) है स्वामिन्‌ (लोकेकान्तनिमस्नपुषण्यमहिमा) लोकके अन्ततक जिनकी पुण्य महिमा 
निमम्न-व्याप्त हो रही है ऐसे (त्वं) आप (भाससे) अतिशय घुशोभित हो रहे है। सो ठीक ही है 
क्योकि (भावनां) पदार्थोकी (अचलाविचिन्त्यमहिमा) अविनाशी और अचिन्तनीय महिमासे यृक्त 
(स्वभाव ) स्वभाव (प्रायः) प्राय कर (अद्भुत ) आइचर्यकारी होता है। 


भावार्थ--हे प्रभो ! आपके चेतन्यरूपी चाँदनीके सागरमे ये तौनों जगत्‌ ऐसे जान पडते 
हैं मानो डूब रहे हो और यह लोक यद्यपि आपसे उन्मस्न हुआ है--आपके ज्ञानसे ही प्रकाशित 
हुआ है तथापि आपमे हो निमग्न हो रहा है--आपके ज्ञासमे निरन्तर आता रहता है। आपकी 
महिमा लोकान्त तक व्याप्त है इससे जान पडता है कि पदार्थोंकी अविनाशी और अचिन्त्य 
महिमासे युक्त स्वभाव प्राय: आइचयंकारी होता ही है ॥१५॥ 


स्वान्तःकुड्मलितेईप. केवलकलाचक्रे5क्र मन्यापिनि 
क्रीडत्क्रोड गृहीतविश्वमद्दिमा को5यं मवान्‌ भासते । 
लीनस्य स्वमहिम्नि यस्य सकलानन्तत्रिकालाबली 
पूजासड्मकरन्दबिन्दुकलिका श्रेणिश्रियं गाइते |१६॥। 
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अम्थयार्थ--जिनके (केवलकला चक्के) केवलज्ञानकी कछाओका समूह (स्वान्तःकुड्मलितेषपि) 
अपने आपमें नियन्त्रित होनेपर भी (अक्रमव्यापिनि) एकसाथ सर्वत्र व्याप्त हो रहा है (स्वमहिम्नि) 
अपनी महिमामें (लीनस्थ) लीन रहनेवाले (यस्यथ) जिनके लिये यह (सकलानन्तत्रिकालावली) 
समस्त तथा अनन्त त्रिकाछावली--तीनों कार्छोंकी पंक्ति (पूजालडःमकरन्दबिन्दुकलिकाश्रेणिश्रियं) 
पूजाकी मालाके मकरन्दकी बिन्दुओंकी कंणसन्ततिकी शोभाकों (गाहत्ते) प्राप्त हो रही है तथा 
(क्रीत्कोडगृहीतविश्वमहिमा) जिनके सुशोभित अन्‍्तरात्मामें समस्त पदार्थोकी महिमा गृहीत है-- 
प्रतिबिम्बित है ऐसे (अं भवान) यह्‌ आप (कः) कौन (भासते) सुशोभित हो रहे है ? 

सावार्थ--हे भगवन्‌ ! आप कौन हैं यह मै निर्धार नहीं कर पा रहा हूँ क्योकि आपके 
समस्त कार्य आश्चर्य उत्पन्त करनेवाले हैं । जेसे आपके केवलज्ञानकी कलछाओंका समूह यद्यपि आत्म- 
प्रदेशोकी अपेक्षा अपने आपमे नियन्त्रित है अर्थात्‌ जिसने क्षेत्रमे आपके आत्मप्रदेश है उतनेमे ही 
व्याप्त हैं तथापि जाननेकी अपेक्षा वह सर्वत्र युगपद्‌ व्याप्त हो रहा है अर्थात्‌ लोकालोकको जानता 
है । भाप अपने आपकी महिमामे स्वयं लीन है तथापि समस्त विश्वकी महिमा आपमें अन्तर्निलीन 
है और यह तीनो कालोकी आवलियाँ ऐसी जान पड़ती हैं मानों पृुजाकी मालाके मकरन्द की 
बूंदोंके कण ही हो ॥१६॥ हि 

पूवइचुम्बति नापरत्वमपरः पूवत्वमायाति नो 
नेवान्या स्थितिरस्ति सन्ततभवत्पूर्वापरीभावतः । 
दुरोद्गच्छदनन्तचिद्घनरसभ्राग्भाररम्योदय- 
स्त्व॑ नित्योषपि विवतेसे स्त्रमहिमव्याप्तत्रिकालक्रमः ॥१७॥ 

अन्वयार्थ--(पूर्व.) पूव॑ परिणमन (अपरत्वं) पश्चात्‌ होनेवाले परिणमनका (न चुम्बति) 
स्पर्श नही करता है और (अपरः) पश्चात्‌ होनेवाला परिणमन (पूर्व॑त्वं) पूर्व परिणमनको (नो 
आयाति) नहीं प्राप्त होता है। पदार्थोमे (सन्‍्ततभवतृपूर्वापरीभावत') निरन्तर होनेवाले पूर्वापरो- 
भावसे (अन्या स्थिति. नेव अस्ति) अन्य स्थिति नही है भर्थात्‌ जिनमे पूर्वापरी भाव होता है 
उनमे यही स्थिति चलती है। परन्तु (दुरोद्गन छदनन्तचिद्घनरसप्राग्भार रम्योदयः) दूर तक विस्तृत 
अनन्त चेतन्यरूपी घनरसकी अतिशयितासे जिनका उदय अत्यन्त रमणीय है तथा (स्वमहिस- 
व्याप्तत्रिकालक्रम.) अपनी महिमासे जिन्‍्होने तीनो कालोके क्रमको व्याप्त कर रबखा है ऐसे (त्व) 
आप (नित्योइपि) नित्य होकर भी (विवतेसे) णरिवर्तित हो रहे हैं । 

भावाथे--जिन पदार्थोमे प्वंपरीभाव होता है उनमे आगे-पीछे होनेका क्रम रहता है परन्तु 
आप अपने अनन्त चेतन्य स्वभावसे सदा विद्यमान रहनेके कारण नित्य है--आपमे आगे-पीछे होने- 
का क्रम नही है। साथ ही यह बात भी है कि आप नित्य होकर भी परिवर्तित होते है भर्थात्‌ द्रव्य- 


दृष्टिसि आप अपरिवर्तित है तो पर्थायदुष्टिसे परिबरतित भी है। द्रव्यदृष्ठिसि आपकी महिमा 
त्रिकालवर्ती है ॥१७॥ 


गम्भीरोदरविश्वगहरणगुद्ासंवृत्तनित्योच्छवसत्‌- 
प्रोत्ालोत्कलिकाकलापविछुसत्कालानिलान्दोलनात्‌ । 
आरख्घक्रमविश्रमअ्रमकुतव्याबृत्तिलीलायितै- 


रात्मन्येव विश्वत्तिमेति किल ते चिद्दारिपूरः स्फुरन्‌ ॥१८॥ 


२७० लघुलत््वस्फोट 


अन्वथा्थ--( गम्भीरोदरविश्वगद्व रगुहासंवृत्तनित्योच्छूवसत्रोत्तालोत्कलिकाकलापविरूस- 
त्कालानिलान्दोलनात्‌) जिसका मध्य भाग अत्यन्त गहरा है ऐसे विध्वरूप गहरी गुहामें परिवर्तित 
होनेसे निरन्तर उठती हुई बहुत भारी विकल्पावलिरूप तरगोंके समूहसे सुशोभित कालरूपी 
बायुके द्वारा चलाये जानेके कारण (आरब्धक्रमविश्वमश्रमकुतव्यावृत्तिीलायितै') प्रारम्भ किये 
हुए क्रमिक सचा रके भ्रमसे किये हुए परिबतंनकी लीलासे जो (स्फुरन्‌) 'झोभित हो रहा है ऐसा 
ति) आपका (चिद्वारिपूर') चेतन्यरूपी जलका प्रवाह (आत्मन्येब) आत्मामे ही (किल) निरचयसे 
(विवृत्तिम) परिवर्तनको (एत्ति) प्राप्त है । 

भावा्ं--यहाँ भगवानके चेतन्यको जलप्रवाहका रूपक दिया गया है। जिस प्रकार किसी 
गहरी गुफामें न्िन्तर उलट-फेर करनेवाला जलका प्रवाह निरन्तर उठती हुई कल्लोलोंसे युक्त 
होता है उसी प्रकार भगवान्‌का चेतन्य भी इस विश्वके मध्यभागरूपी गहरी गुफामे निरन्तर 
पदार्थोकि उठते हुए विकल्पोसे उलट-फेर करता है। इस उलट-फेरकी अपेक्षा वह अनित्य भी है 
और सामान्य स्वभावकी अपेक्षा नित्य भी है ॥१८॥ 


अन्तःक्षोभभरप्रमाथविवश्व्याघूर्ण नव्याकुला 
बारम्बारमनन्तताडनभवद्विश्वस्वभावान्तराः । 

कालास्फालचलत्कलाः कलयसि स्वामिन्‌ सदा तूलव- 
च्चित्तत्वाच्चलितैकचण्डिमगुणाद्‌ द्रव्येण निष्कम्पितः ॥१९॥ 


अस्वयार्थ--(स्वामिन्‌) हे नाथ ! यद्यपि आप (द्रव्येण) द्रव्यकी अपेक्षा (सदा) सदा (निष्क- 
म्पित.) निश्चल है-- ध्रुवरूप है तथापि पर्यायकी अपेक्षा (तूलवन्चित्तत्वातु) तूलके समान चल्चचल- 
चित्तसे युक्त होनेके कारण (चलितैकचण्डिमगुणात्‌) चब्बलताको प्राप्त हुए प्रमुख तेजस्विता गुणसे 
(कालास्फालचलत्कला:) कालके थपेड़ेसे चडन्‍्चछक उन कलाओंको (कलयसि) प्राप्त हो रहे हैं जो 
(अन्तःक्षोभभरप्रमाथविवशव्याघूर्णनव्याकुला:) अन्तर्गत क्षोभसमूहके आघातसम्बन्धी विवशतासे 
उत्पन्न चचलतासे व्याकुल है तथा (बारम्बार) बार-बार (अनन्तताडनभवद्विर्वस्वभावान्तरा:) 
अनन्त आधघातोसे जिनके समस्त स्वभावोमे अन्तर उत्पन्न हो रहा है। 


भावार्थ-हे भगवन्‌ ! द्रव्यदुष्टिसि यद्यपि आप निष्कम्प है--आपमे कोई परिवर्तन नही 
होता है तथापि पर्यायदृष्टिसि आप अनेक अवान्तर परिणमनोंको प्राप्त हो रहे हैं। उन परिणमनों 
में कालद्रव्यकी सहायतासे प्रत्येक समय सूद्रम परिवर्तन जारी रहता है। सूक्ष्म ऋजुसूत्रनयकी 
अपेक्षा समय-समयमें वे परिवर्तत होते रहते हैं तथा बा --बारके इस परिवर्तनसे ऐसा जान पड़ने 
लगता है जेसा कि आपके समस्त स्वभावमे अन्तर पड रहा हो ॥१९॥ 


स्वैरेवोल्लसितैरनन्तबिततज्ञानासतस्यन्द्भि- 

स्तृप्यन्‌ू विश्वविसर्पिपुष्कलद॒शा सोहित्यमस्थागतः । 
सान्द्रानन्दभरोच्छलन्निजरसास्वादाद माश्रन्महाः 

स्वस्मिन्नेव निराकुलः कछयसि स्वस्मिन्‌ सदैव स्थितिस्‌ |।२०॥ 
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अ्न्ववार्थ--(अनस्तविततज्ञानामृतस्यन्दिभ्ि:) अनन्त विस्तृत ज्ञानहपी अमृतको ध्वरानेबाले 
(स्वेरेबउल्लसितै:) अपने ही उल्लासोंसे जो (तुप्यन) तृप्त हो रहे हैं ऐसे आप (विश्वविसरपिपुष्कल- 
दृशा) सब ओर विस्तृत होनेवाली दृष्टिके द्वारा (सोहित्यम्‌ आगत: असि) परस तृप्तिको प्राप्त हैं 
तथा (सान्द्रानन्दभरोच्छलन्निज रसास्वादा्माञन्महा.) प्रगाढ़ आनन्दके भारसे छलकते हुए आत्म- 
रसके आस्वादसे जिनका आत्मतेज आदर होता हुआ वृद्धिको प्राप्त हो रहा है ऐसे आप (स्वस्मिन्‌ 
एवं निराकुलः) अपने आपमे ही निराकुल है तथा (स्वस्मिन्‌ एवं सदा स्थिति कलूयसि) अपने आप 
में ही सदा स्थितको प्राप्त हो रहे है--अध्मस्वरूपमें ही लीन हो रहे हैं । 


भावाथं--हे भगवन्‌ ! आप अपने ज्ञानानन्दस्वभावमें लीन होकर आत्मरसका आरस्वादन 
कर रहे हैं ॥२०॥ 
निष्करतृत्वनिरीद्दितस्य सतत गाठोपयोग ग्रह- 
ग्रस्तानन्‍्तजगलयस्य मभवतोष्प्यन्येन कार्य न ते। 
शुद्धंफास्खलितोपयोगमहसः सो5यं स्वभावः किल 
ग्राद्मकारकरम्बितात्मवपुष/ साक्षाद्‌ यदुद्वीक्षणम्‌ ॥२१॥ 
अन्वयाथं--(निष्कतृत्वनिरी हितस्य) कतुंत्व बुद्धिसि रहित होनेके कारण जो इच्छाओंसे 
रहित हैं ऐसे (ते) आपको (सतत) निरन्तर (गाढोपयोगग्रहग्रस्तानन्‍्तजगत्त्रयस्थ भवत* अपि) 
गाढ उपयोगरूपी ग्रहसे अनन्त त्िभुवनकों ग्रस्त करनेपर भी (अन्येन कार्य न) अन्य पदार्थोसे कार्य 
नही है। (ग्राह्मयाका रकरम्बितात्मवपुष') ज्ञेयोके आकारसे युक्त आत्मस्वरूपैका (यद्‌) जो (साक्षात्‌) 


साक्षात्‌ (उद्वीक्षणम्‌) अवलोकन है (सो&्यं) यह (किल) निश्चयसे (शुद्धकास्खलितोपयोगमहस") 
शुद्ध अद्वितीय तथा कभी स्खलित न होनेवाले उपयोगरूपी तेजका (स्वभाव:) स्वभाव है । 


भावाथ--हे भगवन्‌ | आप परपदार्थोंके मात्र ज्ञाता है कर्ता नही, अतः अपने केवलज्ञानरूप 
उपयोगके द्वारा तोनो छोकोके ज्ञाता होनेपर भी आपको किसी अन्य पदार्थसे प्रयोजन नही है । 
जेयाकारसे युक्त आत्मस्वरूपका जो अवलोकन है यही शुद्ध अद्वितोय तथा कभी नष्ट न होने- 
वाले उपयोगका स्वभाव है ॥२१॥ 


उद्दामो्यदनन्तवीयपरमव्य|पारविस्तारित- 
स्फारस्फारमहोमिमांसलदृशां चक्रे तव क्रीडति । 
आक्रम्याकुलकृष्टमर्ममहिमप्रोत्तानितां नस्त्विषो 
भावानां ततयो निरन्तरमिमा मुअन्ति जीवं किल ॥२२॥ 
अन्ययाथं--हे भगवन्‌ | (तव) आपकी (उद्दामोद्यदनन्तवीयंपरमव्यापारविस्तारितस्फार- 


स्फारमहोमिमासलदुशां) अत्यधिकरूपसे प्रकट होनेवाले अनन्त बीय॑के उत्कृष्ट व्यापा रसे विस्तारित 
बहुत भारी बड़ी-बड़ी तरंगोंसे परिपुष्ट दुष्टियोंके (चक्के) समूहके (क्रोड़ति 'सति”) क्रीडा करते 





१. सप्तम्यस्तः प्रयोग: । 


२७२ लघुतस्वस्फोट 


रहते हुए (नः) हमारी (त्विष:) कान्तिकी (आकुलकृष्टमर्ममहिमप्रोत्तानितां) अत्यधिक खीची हुई 
ममंसम्बन्धी महिमाके विस्तार पर (आक्रम्य) आक्रमण कर (सावानां इमा: ततयः) विविध 
विकारी भावोंकी ये पंक्पियाँ (निरन्तर) सदा (किल) तिश्चयसे (जीवं) प्राण (मुञ्चन्ति) छोड़ 
रही हैं । 
भावार्थ- हे प्रभो ! अनन्त वीय॑के व्यापारस्वरूप आपमें जो अनन्त दृष्टियोंका समूह प्रकट 
हुआ है उसे देख कर--उसका अनुभव कर हमारे ये विकारी भाव स्वयं अपने विस्तारकों छोड़ 
निष्प्राण हुए जा रहे हैं। तात्पयं यह है कि आपकी विविध दृष्टियोका विचार करते ही हमारे 
विकारीभाव समाप्त हो रहे है ॥२२॥ 
दृग्बीपैक्पमयो पयोगमहसि. व्याजुम्भमाणेडमित- 
स्तेष्ण्य संदघतस्तवेश रमसादत्यन्तमुध्चन्त्यमूः । 
विश्वव्याप्तिकृते. कृतादुध्ुतरसग्रस्तावनाडखरा- 
द्रोत्साहितगाढ वीयंगरिमव्यायामसम्मूच्छेनाः ॥२३॥ 
अन्ययार्थ--(ईश) हे नाथ ! (दग्बोधेक्यमयोपयोगमहसि अभित' व्याजुम्भभाणे 'सति”) 
केवलदर्शन और केवलज्ञानकी एकतासे तनन्‍्मय उपयोगरूपी तेजके सब ओर विस्तृत होनेपर 
(िक्ष्यं संदघत: तव) तीक्षणताको अच्छी तरह घारण करनेवाले आपकी (अमू:) ये, (विश्वव्याप्ति- 
कृते) समस्त जगत्‌मे व्याप्त होनेके लिए (कृताइभुतरसप्रस्तावनाडम्बरा.) जिन्होंने अद्भुत रसकी 
प्रस्तावनाके आाडम्बरको"किया है ऐसी (दूरोत्साहितगाढ़वीयंगरिमव्यायामसंमूच्छंना:) दूर तक बढ़े 
हुए अनन्त वीर्यसम्बन्धी गौरबकी विस्तुत संमूच्छेनाएँ--अत्यधिक चेष्टाएँ (रभसातृ) वेगपूर्वक 
(अत्यन्त) अतिशयरूपसे (उद्यन्ति) प्रकट हो रही हैं । 
भावाथं--हे भगवन्‌ ! एक साथ प्रकट होनेके कारण एकरूपताको प्राप्त हुए आपके केवल- 
दर्शंन और केवलज्ञान प्रकट हो रहे है तथा साथ ही अनन्त वीयंकी गरिमाका भी अत्यधिक विस्तार 
हो रहा है ॥२३॥ 
निष्कम्पाप्रतिघोपयोगगरिमावष्टम्मसस्मावित- 
स्वात्माराममहोदयरय भधतः कि नाम निवण्यते। 
यस्याद्यापि मनागुदख्ितचलज्ञानाअलक्रीडया 
हेलाउघन्दोलितमाकुलं तत इतो विश्य॑ बहिधू णति ॥२४॥ 
अन्ययार्थ-- (निष्कस्पाप्रतिधोपयोगगरिमावष्टम्भसम्भावितस्वात्मा राममहोदयस्य) तिश्चलू 
और निर्बाध उपयोगकी गरिमाके आलम्बनसे जिनके आत्मरमणका महात्‌ उदय सम्पन्न हो रहा है 
ऐसे (भवत्र ) आपका (कि नाम निर्वण्यंत्रे) क्या वर्णन किया जाय ? (यस्य) जिनके कि (अद्यापि) 
आज भी (मनागुदब्न्वितचलज्ञानाञ्चलक्रीडया) कुछ प्रकट चंचल ज्ञानके एक अंचलकी क्रीडासे 
(हेलान्दोलितं) अनायास ही चंचलताको प्राप्त हुआ (आकुर) व्यग्र (विश्व) जगत्‌ (इतस्तत:) इधर- 
उधर (बहिघूर्णति) बाहर ही झूमता रहता है । 
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भावार्थ--हे प्रभो ! आपके क्षायिक ज्ञानोपयोगकी महिमा तो निराली है ही परन्तु क्षायोप- 
शमिक ज्ञानोपयोगकी मद्दिमा भी कम नही थी क्‍योंकि उसमें भी यह विश्व प्रतिफलित होता था 
और प्रतिफलित होकर भी उस ज्ञानोपयोगसे बाह्य ही रहता था। भाव यह है कि ज्ञानोपयोग 
चाहे क्षायिक हो और चाहे क्षापोपशसिक हो, उसमें प्रतिबिम्बित होनेवाले ज्ञेय उससे भिन्‍न ही 
रहते हैं ॥२४॥ 

उत्सड्लोच्छलदच्छकेवल॒पय!पूरे तव ज्यायसि 
स्‍्नातोष्त्यन्तमतन्द्रितस्य सततं नोत्तार एवास्ति में । 
लीलान्दोलितचिद्विलासलहरी भारस्फूटास्फालन-- 
क्रीडाजजेरितस्थ शीतशिववद्‌ विष्वग्‌ विलीनात्मनः ॥२५॥ 

अन्वयार्थे--हे भगवन्‌ | (तव) आपके (ज्यायसि) श्रेष्ठ (उत्सज्भोच्छलदच्छकेवलपय पूरे) 
मध्यमे छलकते हुए निमंल केवलज्ञानरूपी जलके पुरमे (अत्यन्त स्नात-) जो अत्यन्त स्नान कर रहा 
है, (सततम््‌ अतन्द्रितस्य) जो निरन्तर आलस्यसे रहित है, (लीलान्दोलितचिद्विलासलह रीभार- 
स्फुटास्फालनक्रीडाजज॑रितस्य) लीलापूर्वंक चचलताको प्राप्त चेतन्‍्य विछासकी तरंगावलीसम्बन्धी 
स्पष्ट उछालनेकी क्रीडामे जो जैजंरित हो रहा है, तथा (विष्वक) सब ओरसे (विलीनात्मनः) 
जिसका आत्मा विलीन हो रहा है ऐसे (मे) मेरा ('शीतशिववत्‌) सेन्धव नमकके समान (उत्तार 
एवं नास्ति) निकलना ही नही है । 

भावारथ--जिस प्रकार सेन्धव नमककी डली पानीमे डाली जानेपर उसीमे घुलछकर विछीन 
हो जाती है उसी प्रकार हे भगवन्‌ ! मै भी आपके केवलज्ञानरूपी जलके पूरमे अवगाहन कर उसीमे 
विलीन हो जाना चाहता हूँ अर्थात्‌ आपके केवलज्ञानका यशोगान कर में केवलज्ञानी बननेकी 
आकाक्षा करता हूँ ॥२५॥ 


१. “"सेल्घवोउसत्री शीतशिव माणिवन्ध च सिस्‍्घुजे ।” इत्पमर द्वितीयकाण्ड, वैश्वर्ग इलोक ४२ 
ल०्नरे५ 


(२७ ) 
शादू लविकीडितच्छन्द! 


स्पष्टीकृत्य इठात्‌ कथं कथमपि त्वं यत्‌ पुनः स्थाप्ससे . 
स्वामिन्लुत्कटकर्मकाण्डरमसाद्‌ आआराम्यद्भिरन्तवहिः । 
तदेवेककलावलोकनबलप्रौढी कतप्रत्य ये- 
त्स्वकर्म पटले 6 
स्तुड्गोत्सादगलत्स्वकर्मपटले:. सर्वोदितः प्रार्थ्यंसे ॥१॥ 

अन्वयाय--(स्वामिन्‌) हे नाथ ! (उत्कटकर्मकाण्डरभसातू) तीम्र कमंसमूहके वेगसे (अन्त- 
बहि:) भीतर और बाहर (प्राम्यद्धि.) भ्रमण करनेवाले अर्थात्‌ भीतर भ्रमरूप प्रवृत्ति करनेवाले 
ओर बाहर चतुगंतिमे भ्रमण करनेवाले पुरुषोके द्वारा (त्वमु) आप (कथ कथमपि) किसी-किसी 
तरह (हठात्‌) हठपूर्वंक अर्थात्‌ पुरुषार्थकी प्रबलतासे (स्पष्टीकृत्य) स्पष्ट कर (यत) जिस कारण 
(पुनः) फिर (स्थाप्यसे) रख दिये जाते हैं--छोड दिये जाते है (तत्‌) उस कारण (देवककला- 
वलोकनबलप्रौढीकृतप्रत्यये ) आपकी एक कलाके अवलोकनके बलसे जिनका श्रद्धान दृढ हो गया है 
तथा (तुज्जोत्सादगलत्स्वकमंपटले.) अत्यधिक उत्सादना--निजंरासे जिनका अपना कमंसमूह नष्ट 
हो रहा है ऐसे मनुष्योंके द्वारा (सर्वोदित 'त्वम्‌') सब प्रकारसे उदित हुए--सर्वोदयरूप अवस्थाको 
प्राप्त हुए आप (प्राथ्यंसे) प्राप्त किये जाते हैं । 

भावाधं--है भगवन्‌ | तीव्र कर्मोदयके कारण जिनकी आत्मा सशयसे परिपूर्ण है और उसी 
कारण जो चारो गतियोमे परिभ्रमण कर रहे है ऐसे लोग यदि पुरुषार्थकी प्रबलतास जिस किसी 
तरह आपका साक्षात्कार करते भी हैं तो वे आपको पुन छोड देते है--कर्मोदयके कारण आपके 
प्रति उनकी श्रद्धा दृढ़ नही रह पाती है परन्तु आपकी अनन्त कलाओमे-से एक कलाके भी अवलो- 
कनसे जिनकी श्रद्धा सुहृढ हो गई है तथा तीर उत्मादना- अत्यधिक निर्जरास जिनका अपना 
कमंपटल क्षीण हो गया है ऐसे लोग आपके सन्मुख आते है--आपकी श्रद्धा रखते हैं क्योकि आप 
सर्वोदियरूप है सबका कल्याण करते है ॥१॥ 


देवावारकमस्ति किश्विदपि ते किश्विज्शगम्यं न यदू 

यस्यासौ स्फूट एवं भाति गरिमा रागादिरन्तज्वलन्‌ । 
तद्घातायतपश्यतामहरहश्चण्डः क्रियाडम्बरों (२) 

स्पष्टः स्पष्टसमासृतस्तव किल स्पष्टत्वह्ठेतुः क्रमाद्‌ ॥२॥। 


अन्वयाय--( देव) हे भगवन्‌ ! [तस्य] उस मनुष्यके लिए (ते आवारक किड्चिदपि अस्ति) 
आपके साक्षात्कारमे 'आवरण' करनेवाला कोई कारण है (यत्‌) जो कि (किश्चिज्ज्ञगम्यं न) अल्पश्ञ 
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मनुष्योंके लिए गम्य नहीं है अर्थात्‌ सूक्ष्म होनेसे जिसे अल्पज्ञ मनुष्य नहीं समझ सकते है । (यस्य) 
जिसके (अन्त:) भीतर (ज्वलन्‌) प्रकाशमान (रागादि: गरिमा) रागादिरूप विपुलता (स्फ़ुट एव 
भाति) स्पष्ट ही प्रतिभासित है---[|उसे आपका साक्षात्कार नही होता] किन्तु (तद्घातायतपश्यताम) 
उस रागादिरूप गरिमाके घात द्वारा दूर तक विचार करनेवाले पुरुषोंका वह (क्रियाडम्बर.) 
क्रियाकलाप जोकि स्पष्टसमामृत.) स्पष्ट समता भावरूपी अमृतसे सहित है और (क्रमात्‌) ऋमसे 


(अहरह) प्रतिदिन-उत्तरोत्तर (चण्ड") वृद्धिको प्राप्त हो रहा है (किल) निश्चयसे (त्तव) आपके 
(स्पष्ट: स्पष्टत्वहेतु ) साक्षात्कारका स्पष्ट हेतु है । 


भावाथं--हे भगवन्‌ ! आप इतने स्पष्ट हैं फिर भी सबको आपका साक्षात्कार नही होता- 

सबको आपकी प्रतीति नही होती, इसका कुछ भी तो कारण होना चाहिए और वह कारण इतना 
अन्तरनिहित--अन्तगूंढ है जिसे साधारण मनुष्य समझ नही पाते है । वह कारण यही है कि जिसके 
भीतर रागादि दोष विद्यमान है तथा जो व्यर्थंके क्रियाकाण्डमे फँैसा हुआ है उसे आपका साक्षा- 
त्कार नही होता। आपके साक्षात्कारका स्पष्ट कारण यह है कि अन्तरगमे विद्यमान रागादि 
विकारी भावोको क्रमसे दूर किया जाय और चरणानुयोगमे प्रतिपादित क्रियाओको करते हुए उन्हे 
समता भावरूपी अमृतसे युक्त किया जाय। अज्ञानी जीव इस वास्तविक कारणकों समझ नही 
पाते है इसलिए वे आपके यसाक्षात्कारसे वड्चित रहते हैं। हे प्रभो ! मेरे यह सब बाधक कारण 
नम हैं अत में आपका साक्षात्कार कर रहा हूँ अर्थात्‌ आपके शुद्ध स्वरूपकी मुझे अनुभूति हो 
रही है ॥२॥ 

पूवांसंयमसश्वितस्थ रजस। सद्यः समुच्छित्तये 

दल्वा दुर्द्धशभूरिसंयमभरस्पोरः स्वयं सादराः । 
ये पद्यन्ति बलादू विदाये कपटग्रन्थि इलथत्कश्मला- 


स्‍ते विन्दन्ति निशातशक्तिसहजावस्थास्थमन्त्महः ॥३॥ 
अन्वयार्थ --(ये) जो (पूर्वासंयमसज्नचितस्य) पूव॑वर्ती असयम द्वारा सचित (रजस:) कमरूप 
धुलिको (सद्य.) शीघ्र ही (समुच्छित्तये) नष्ट करनेके लिए (दुर्धरभूरिसयमभरस्य) कठिन उत्कृष्ट 
संयमके समूहको (उर' दत्त्वा) हृदय देकर अर्थात्‌ हृदयमे उत्कृष्ट संपम धारण कर (स्वयं सादरा ) 
स्वयं आदरसे युक्त होते हुए _(बलात्‌) बलपू्वंक (कपटग्रन्थि विदाय॑) कपटकी गॉठको बिदीणं कर 
(इलथत्कश्मला:/ क्षीण पाप होते हुए (पश्यान्त) देखते है (ते) वे (निशातशक्तिसह॒जावस्थास्थ) 
बोलकर युक्त सहज अवस्थामे स्थित ( अन्तमंहः ) अन्तस्तेजको ( विन्दन्ति ) प्राप्त 
| 
भावाथं--जो पुरुष असंयम अवस्थामे बद्ध कमंपटलकों नष्ट करनेके लिए उत्कृष्ट संयम 
धारण करते है तथा उत्साह पूवेंक कपटकी गाठको विदी्ण कर अपने पापभारकों कम करते हैं वे 
हे अनन्त शक्तियोसे युक्त सहज-स्वभावमे स्थित आशभ्यन्तर तेज--आत्म प्रकाशको प्राप्त करते 
॥रे॥ 
ये नित्योत्सदनात्‌ कपायरजसः सान्द्रोदयस्पढ्धंक- । 
श्रेणीलद्घनलाघबेन लघयन्त्यात्मानमन्तबहिः । 
ते विज्ञानपनीभवन्ति सकल॑ प्राप्य स्वमार्व स्वयं 
प्रस्पषष्टस्फूटितोपयोगगरिमग्रासीकृतात्मश्रियः ॥४॥ 
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अन्वयायं--(ये) जो (नित्योत्सहनात्‌) निरन्तरके उत्साहसे (कषायरजसः) कषायरूपी घृलि 
के (सान्द्रोदयस्पद्धकश्रेणीलद्भनलाघवेन) तीन उदयवाले स्पद्धक समूहके निराकरण सम्बन्धी 
शीघ्रतासे (आत्मानं) अपने आत्माको (अन्तबेहि.) भीतर और बाहर (लघयन्ति) भारहीन करते हैं 
(ते) वे (स्वयं) अपने आप (सकल स्वभावं) समस्त स्वभावको (प्राप्य) प्राप्तककर (प्रस्पष्टस्फूटितो- 
पयोगगरिमग्नासीकृतात्मश्रिय: 'सनन्‍्त.') अत्यन्त स्पष्टरूपसे प्रकट उपयोगकी गरिमा-महिमासे 
आत्मरुचक्ष्मीको प्राप्त करते हुए (विज्ञानघनीभवन्ति) विज्ञानघन--पूर्णज्ञानमय हो जाते हैं । 


भावायथं--हे भगवन्‌ ! निरन्तर चलनेवाले आत्मपुरुषार्थले जो कषायरूपी घलिके उदया- 
गत स्पद्धंकोको नष्टकर आत्माको भीतर-बाहर भारहीन करते है--द्रव्य और भाव निर्जरा करते 
हैं उनका उपयोग अन्य विषयोंसे हटकर एक आत्मस्वरूपमे ही लोन होता है और ऐसे जीव अपने 
स्वभावको प्राप्तकर विज्ञानघन--पूर्ण्ञानमय हो जाते है ॥।४॥। 


वाह्यान्तःपरिष्त्तिमात्रविलसत्स्वच्छन्ददुक्सम्विदः 

श्रामण्यं सकले विगाहद्य सददजावस्थां विपशर्यान्त ये । 
पूर्वावाप्तमपूवतां सपदि ते साक्षान्नयन्तः शर्म 

मूलान्येव लुनन्ति कमकुशला! क्मत्रुमस्य क्रमात्‌ ॥५॥ 


अन्वयार्थ-- (बाह्यान्तःपरिवृत्तिमात्रविलसत्स्वच्छन्दद्‌क्सम्विद ) जिनके स्वाधोत दशेन 
ओर ज्ञान बाह्य और अभ्यन्तरके परिणमनमात्रसे सुशोभित हो रहे है अर्थात्‌ रागद्वेषके वशीभूत 
हो पदार्थासक्त नही है ऐसे (ये) जो जीव (सकल श्रामण्यं विगाह्य) पूर्ण मुनित्वको प्राप्त कर 
(सहजावस्था विपश्यन्ति) अपनी स्वाभाविक अवस्थाका अवलोकन करते है अर्थात्‌ अपने ज्ञायक- 
स्वभावकी ओर लक्ष्य रखते हैं तथा (कमंकुशला ) चरणानुयोग प्रतिपादित क्रियाओके करनेमे 
कुशल हैं (ते) वें जीव (सपदि) शीघ्र ही (पूर्वावाप्त) पहले प्राप्त हुए (शम) ज्ञान्तभावको (साक्षात्‌) 
स्वयं (अपूर्ता नयन्तः) अपूब॑ताको प्राप्त कराते हुए (क्रमात्‌) क्रमसे (कर्मंद्रमस्य) कमंरूपी वृक्षकी 
(मूल्यान्येव) जड़ोंको ही (लुनन्ति) काट देते है । 


भावार्थ--'अन्तमुंख प्रकाशकों दर्शन और बहिमुंख प्रकाशको ज्ञान कहते है” इस परिभाषा 
से जिनके दर्शन और ज्ञान गुण मात्र बाह्य और आशभ्यन्तर परिणमनसे सुशोभित हो रहे है ऐसे 
जो जीव मुनिपदको धारणकर आत्माकी सहजै-स्वाभाविक वीतराग सर्वश्दशाकी ओर लक्ष्य 
रखते हैं, चरणानुयोगमे प्रतिपादित क्रियाओके करनेमे कुझ्लल है और पूर्व प्राप्त आंशिक वीतरागता 
को निरन्तर बढाते रहते है वे ही क्रमसे कमंरूपी वृक्षकी जड़ोंकों काटकर निर्वाणधामकी प्राप्त 


होते हैं ॥५॥ 
ये गृहन्त्युपयोगमात्मगरिमग्रस्तान्तरुद्यद्गुण- 
ग्रामण्यं परितः . कपायकषणादव्यग्रगाठग्रहाः । 
ते तरेक््ण्यमखण्डपिण्डितनिजव्यापारसारं श्रिताः 
पश्यन्ति स्ववमीश शान्तमहसः सम्यक्‌ स्वतस्वावूश्वतम्‌ ।।६॥ 


चतुविशतिस्तव २७७ 


अन्वयार्थ--(परितः: कषायकषणात्‌) सब ओरसे कषायके नष्ट होनेसे (अव्यग्रगाढग्रहाः) 
जिनकी दृढ़ पकड व्यग्रतासे रहित है ऐसे (ये) जो जीव (आत्मगरिमग्रस्तान्तरुद्ददृगुणग्रामण्य) 
आत्मगरिमासे युक्त भीतर ही भीतर प्रकट होनेवाले गुणसमूहसे युक्त (उपयोग) केवलज्ञानरूप 
उपयोगको (गृह णन्ति) ग्रहण करते हैं (ईश) हे नाथ । (अखण्डपिण्डितनिजव्यापारसारं तत्तेक्ष्य 
श्विता:) अखण्डरूपसे एकत्रित आत्मसम्बन्धी श्रेष्ठ व्यापारसे युक्त उस उपयोगकी तीक्ष्णताको 
प्राप्त हुए (ते) वे जीव (शान्तमहस. सन्त”) प्रशान्त तेजसे सहित होते हुए (स्वयं) अपने आप (स्वत्त- 
करत आत्मतत्त्वके आश्चय॑ंको (सम्यक) अच्छी तरह (पश्यन्ति) देखते है--उसका अनुभव 
करते हैं । 

भावार्थ--जब तक कघायका उदय विद्यमान रहता है तब तक यह जीव निएचल भावसे 
अपना उपयोग अपने आपमे स्थिर करनेके लिए असमर्थ रहता है परन्तु जब कषायका उदय 
स्वंथा नष्ट हो जाता है तब शुक्लध्यानके द्वारा यह जीव अपने उपयोगको अपने आपमे बड़ी 
दृढतासे स्थिर करता है और उसी दृढ़ताके कारण इसे केवलशानरूपी वह उपयोग प्राप्त हो जाता 
है जिसमे आत्माकी गरिमासे समस्त अन्तर्गत गुणोका समूह प्रकट हो जाता है। है भगवन्‌ ! जो 
जीव उस केवलज्ञानकहूप उपयोगकी तीक्ष्णताको प्राप्त हो जाते है उनकी आत्माकी समस्त प्रवृत्तियाँ 
आत्मामे ही केन्द्रित हो जाती है और वे रागद्वेषसे रहित शान्तचित्त होते हुए आत्मतस्वके 
चमत्कारको स्वय देखने लगते है ॥६॥॥ 


चित्सामान्यविशेषरूपमितरस्संस्प् श्य विश्व॑ स्वयं 

व्यक्तिष्वेव समन्‍्ततः परिणमत्‌ सामान्यमभ्यागताः । 
अन्तर्वाद्यगभीरसंयम मरारम्भस्फुरज्जागरा! 

कृत्यं यत्तदशेषमेवक्रृतिनः कुर्बन्ति जानन्ति च॥७॥ 


अन्वयार्थ--(चित्सामान्यविशेषरूपस्‌ अभ्यागता) चेतन्यके सामान्य और विशेषरूपको 
अर्थात्‌ दर्शंत और ज्ञानरूप परिणतिको प्राप्त हुए जो पुरुष (इतरत्‌) आत्मासे भिन्‍न (विश्व) विश्व 
का (सस्पृश्य) अच्छी तरह स्प्शंकर--उसे जानकर (समन्ततः) सब ओरसे (स्वय व्यक्तिष्वेव) स्वयं 
अपने आपमे (परिणमत्‌) परिणत होनेवाले (सामान्य) सामान्य दर्शनरूप परिणतिको (अभ्यागता:) 
प्राप्त हुए है तथा (अन्‍्तर्बाह्यगभीरसंयमभरारम्भस्फुरज्जागरा ) अन्तरड्भ और बहिरंग गम्भीर 
संयम समूहके धारण करनेमें जो निरन्तर सावधान रहते है ऐसे (कतिनः) कुशल मनुष्य (यत्‌ कृत्य) 
जो करने योग्य है (तत्‌ अशेषमेव) उसे समस्तरूपसे ही (कुवन्ति) करते है (बच) और (जानन्ति) 
जानते है। 

भावा्--आत्माके चेतना गुणकी दो परिणतियाँ होती हैं एक दर्शनरूप और दूसरी श्ञान- 
रूप । दर्शंनरूप परिणति आत्माको विषय करती हैं और ज्ञानरूप परिणति समस्त अन्य पदार्थोंको 
विषय करती है । दर्शनरूप परिणतिकों सामान्य और ज्ञानरूप परिणतिको विशेष कहते हैं। प्रथम 
यह जीव, आत्मा और उसके अतिरिक्त समस्त पदार्थोंकोी विषय बनाता है--उन्हे जानता है 
परन्तु जेसे-जेसे शुक्लध्यानमे तल्‍्लीनता बढ़ती जाती है वसे-बेसे ही इसका उपयोग अन्य पदार्थों 
हटकर एक आत्मामे ही केन्द्रित होने लगता है। इस प्रकार अन्य पदार्थोसे उपयोग हटने पर जो 
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आत्माको ही विषय करते हैं और इस कारण चैतन्यकी आत्मग्राही सामान्य परिणतिकों जो पुनः 
प्राप्त हुए हैं तथा अन्तरंग बहिरंग चारित्रके धारण करनेमे जो निरन्तर जागृत रहते हैं--सदा 
सावधानी बरतते है ऐसे कुशल मनुष्य अपने करने योग्य कार्यंको सम्पूर्णरूपसे जानते हैं और करते 
भी हैं तथा उसके फलस्वरूप कर्मकालिमाको नष्टकर मोक्ष पद प्राप्त करते हैं ॥७॥ 


चित्सामान्यमुदरुूय किश्चिदभितों न्यश्वन्निजव्यक्तिषु 
स्पष्टीभूतदृहोपयोगमह्विमा तत्व दृश्यसे . केवलम्‌ । 
व्यक्तिभ्यो व्यतिरिक्तमस्ति न पुनः सामान्यमेक क्वचिद्‌ 
व्यक्त (व्यक्त) व्यक्तिमर: प्रसह्ष रमसाद्‌ यस्याशया5पोश्मयते ॥८॥ 


अन्वयार्थ--(चित्सामान्यम्‌) चेतन्य सामान्प्रको (किड्िन्चत्‌ू) कुछ (उदझ्च्य) ऊँचा उठाकर- 
उसे कुछ प्राधान्य देकर जो (अभित-) सब ओरमसे (निजव्यक्तिषु) अपने विशिष्टरूपोमे (न्यश्वन) 
निमरन हो रहे है ऐसे (त्वम) आप (केवर्ल) मात्र (स्पष्टीमूतदृढोपयोगमहिमा) अत्यन्त स्पष्ट स्थिर 
उपयोगकी महिमासे युक्त (दृश्यसे) दिखाई देते है। (पुन') फिर (एक सामान्य) एक सामान्य 
(क्वचित्‌) कही (व्यक्तिभ्यों व्यतिरिक्त) विशेषोसे भिन्‍त (न अस्ति) नही है (यस्य आशया) 
जिसकी आशासे (व्यक्तव्यक्तिभर') स्पष्ट अनुभवमे आनेवालछे विशेषोका समूह (प्रस॒ह्य) हठपूर्वक 
(रभसात्‌) वेगसे (अपोह्यते) दूर किया जाता है। 

भावाथं--हे भगवन्‌ ! ऐसा एकान्त नही है कि आप सामान्यकों विषय करनेवाले दर्शनो- 
पयोगसे ही सहित है और विशेषकों विषय करनेवाले ज्ञानोपयोगसे रहित है। आपके सुदृढ़ 
उपयोगकी महिमा अत्यन्त स्पष्ट है उस महिमाक बलसे आप चित्‌ सामायन्यको कुछ प्रधानता 
देकर अपने विशिष्ट रूपोंमे निमग्त हो जाते है। दर्शनोपयोग और ज्ञानोपयोग एक चैतन्य सामान्य 
की दो पर्यायें है अतः जब पर्यायकी मोर लक्ष्य रहता है तब ये दो उपयोग अनुभवमे आते है परन्तु 
जब चेतन्य सामान्यकी ओर लक्ष्य रहता है तब उपयोगके इन दोनो विकल्पोसे दृष्टि हटकर मात्र 
एक उपयोग हीमे रम जाती है । यह बात जुदी है कि कभी सामान्‍्यको प्राधान्य दिया जाता है 
और कभी विशेषकों | ऐसा एकान्त अभिप्राय दृष्ट नही है कि मात्र सामान्य ही ग्राह्म है विशेष 
नही क्योकि विशेषसे भिन्‍न ऐसा कोई सामान्य नही है जिसकी आश्चासे स्पष्ट अनुभवमे आनेवार्ल 
विशेषोंकों सवंथा छोड़ा जा सके ॥८॥ 

बाह्याथ स्फुटयन स्फुटस्यहरहस्त्वं यत्‌ स्वभावः स ते 
दृष्टः केन निरिन्धनः किल शिखी कि क्वापि जातु ज्वलन्‌ । 
बाह्याथ स्फटयन्नपि त्वममितों बाह्मार्थ भिन्‍्नोदय- 
प्रस्पष्टस्फुटितोपयोगमहसा. सीमन्तितः.. शोभसे ॥९॥ 

अन्वयाधं--(त्वतू) आप (यत्‌) जो (अहरह') प्रतिदित--प्रतिसमय (बाह्यार्थ स्फुटयन) 
बाह्य पदार्थको स्पष्ट करते हुए (स्फुटसि) प्रकट हो रहे हैं-- अनुभवमें आरहे है सो (सः ते स्वभाव:) 
वह आपका स्वभाव है अर्थात्‌ बाह्य पदार्थोंको स्पष्ट जानना आपका स्वभाव है क्‍योंकि (किल) 
निश्चयसे (कि) क्‍या (क्वचित्‌ जातु अधि) कही कभी भी (केन) किसोके द्वारा (निरिन्धन:) ईंधनके 
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बिना (ज्वलन्‌) जलती हुई (शिख्री) अग्नि (दृष्ट:) देखी गईं है ? अर्थात्‌ नही बेखी गई है। इतना 
अवश्य है कि (त्वसू) आप (वाह्यार्थ स्फुटयन्‌ अपि) बाह्य पदार्थोंको जानते हुए भी (अभित ) सब 
ओर (बाह्याथं भिन्‍नोदय:) बाह्य पदार्थोंसे भितन रहते हैं तथा (प्रस्पष्टस्फुटितोपयोगम इसा) स्पष्ट- 
हुपसे प्रकट उपयोगके तेजसे (सीमन्तितः) युक्त होते हुए (ब्ोभसे) सुशोभित रहते है । 


भाषाथं--जिस प्रकार ईंधनको जलाना अग्निका स्वभाव है उसी प्रकार ज्ञेयको जानना 
ज्ञानका स्वभाव है । वह ज्ञेय बाह्य और आम्यन्तरके भेदसे दो प्रकारका होता है। घट-पटादि 
बाह्य ज्ेय है और ज्ञानके भीतर पडा हुआ उनका विकल्प अन्तज्ञेय है। ऐसा एकान्त नही है कि 
शान अन्तज्ञेयको ही जानता है या बहिजेयको ही। अन्‍न्तर्जेय, बहिशेयसे सम्बन्ध रखता है अतः 
जहाँ अन्तरज्ञेयके जाननेकी बात कही जाती है वहाँ बहिशेयका जानना स्वतः भा जाता है और 
जहाँ बहिशेयके जाननेकी बात आती है वहाँ अन्‍्तज्ञेयका जानना स्वयसिद्ध है क्योकि 
अन्तर्ज्ञेयदरों जाने बिना बहिसंयका ज्ञान सभव नही है। उपयुक्त विवेचनका तात्पयं यह है कि 
है भगवन्‌ ! आप ज्ञानस्वभावके कारण बाह्य पदार्थों को यद्यपि प्रतिसमय जानते है तथापि उनसे 
भिन्‍न रहते हैं जिस प्रकार मयूरके प्रतिबिम्बसे युक्त होनेपर भी दपंण मयूरसे भिन्‍न रहता है उसी 
प्रकार अपका ज्ञान, घट-पटादि बाह्य पदार्थेके विकल्पोसे युक्त होने पर भी उनसे भिन्‍न रहता 
है ॥ ९ ॥ 


बाह्यार्थान्‌ परिहत्य तच्चरसनादात्मानमात्मात्मना 
स्वात्माराममप्न॒ यदीच्छति भृशं सक्लोचकुब्जोः्स्तु मा । 

क्षिप्यन्तं प्रसंभ बहियु हुरसु॒ निर्मथ्य मोहय्रहं 
रागद्रेषबिवर्जितः समदृशा स्‍्व॑ सबंतः पश्यतु ॥१०॥ 


अन्वयारथ--हेै भगवन्‌ ! (आत्मा) आपका आत्मा (तत््वरसनात्‌) परमार्थंका रसिक होनेसे 
(बाह्यार्थाव्‌ परिहृत्य) बाह्य पदार्थोकों छोडफर (यदि) यदि (आत्मना) अपने आपके द्वारा 
(स्वात्माराम) स्वस्वभावमे रमण करनेवाले (आत्मान) अपने आत्माको (इच्छति) चाहता है तो 
(भृद्व) अत्यधिक (सद्भगोच्कुब्जो मा अस्तु) सद्धोचसे कुबडा (छोटा) न हो अर्थात्‌ बाह्य पदार्थोको 
छोड़कर मात्र अपने आत्मामे ही सकुचित न रहे। (मुहु) बार-बार (प्रसभं) हठपूर्वंक (बहि. 
क्षिप्यन्तं) बाह्य पदार्थोमे ले जानेवाले (अमुं मोहग्रहं) इस मोहरूपी ग्रहको (निर्मथ्य) नष्टकर 
(रागद्वेषविवर्जित सन्‌) रागद्वेषसे रहित होता हुआ (समदृशा) समदृष्टिसे (स्व) अपने आपको 
सिवंतः) सब ओर (पश्यतु) देखे । 

भावषार्थ--स्वरूप समावेशके लिये यह आवश्यक तही है कि बाह्य पदार्थोकों छोड़कर मात्र 
आत्मस्वरूपकों हो जाना जाय किन्तु यह आवश्यक है कि जो मोहरूपी पिशाच इस आत्माको 
बार-बार बाह्य पदार्थोमे खीचकर ले जाता है उसे नष्ट किया जाय। मोहरूपी पिशाचके नष्ट 
होनेपर आत्मा रागद्वेंषसे रहित हो जावेगा और उस स्थितिमे वह स्व तथा पर दोनोंको जानने 
पर भी स्वरूपमे समाविष्ट रह सकेगा । तात्पर्य यह है कि वीतराग दृष्टि ही स्वरूप समावेअका 

घन है ॥१०॥ 


२८० लघुतत्वस्फोट 
दृष्टोष्षि अ्रमकृत्‌ पुनर्भवसि यद्‌ दृष्टि बहिन्येस्थतः 


कस्यापि स्वककर्मपुद्गलबलशु स्यक्विषस्त्वं पश्ोः | 
तेनैवोत्कटपिष्टपेषणहर अ्रष्टं स्वकर्मेच्छवः 
सम्यक्‌ स्वोचितकर्मकाण्डघटनानित्योद्यता योगिनः ॥११॥ 
अन्वयाथ - (दुष्टि बहिन्य॑स्यत') जो अपनी दृष्टिको बाहर रख रहा है तथा (स्वककर्म- 
पुदूगलबलक्षुभ्यत्त्तिष:) जिसकी आत्मदीप्ति अपने कमंरूप पुद्गलके बलसे क्षोभको प्राप्त हो रही 
है ऐसे (कस्यापि पशो:) किसी अज्ञानी जीवको (त्वस) आप (यत्‌) जिस कारण (दृष्टोइपि) दृष्टिमे 
आकर भी (पुनः) फिर (भ्रमकृत्‌) भ्रमको करनेवाले (भवसि) होते है। अर्थात्‌ जो पुरुष मात्र 
बहिदृष्टि है उसे कदाचित्‌ु आपेका श्रद्धान होता भी है तो वह्‌ पुनः अमभमें पड जाता है (तेनेव) 
उसी कारण (उत्कटपिष्टपेषणहठअ्रष्ट) बहुतभारी पिष्टपेषण--अभ्यस्त विषयाभिलाबाकी हठसे 
छूटे हुए (स्वकर्मेच्छव.) आत्मकतंव्यके इच्छुक (योगिन:) योगी जन (सम्यक्‌) सम्यक्‌ प्रकारसे 
(स्वोचितकमंकाण्डधटनानित्योद्यता:) अपने योग्य बाह्याचारके पालनमे निरन्तर उद्यत रहते हैं । 
भावार्थ--हे मगवन्‌ ! ज्ञाननय और क्रियानय परस्पर सापेक्ष रहने पर ही आत्मकल्याणके 
लिये साधक होते है क्योकि ज्ञाननयसे निरपेक्ष मनुष्य, मात्र बाह्याचारमे लीन रहते हुए परमार्थसे 
बाह्य रहते हैं। ऐसे जीबोको कदाचित्‌ आपका श्रद्धान होता भो है तो वे उसमे दुढ नही रह पाते, 
शीघ्र ही उससे विचलित हो जाते है और जो मात्र ज्ञाननयमे लीन रहते हैं वे भनादिकालसे 
अभ्यस्त विषय मार्गमे सलूग्न रहते है उससे छूटनेका पुरुषाथे नही करते । यही सब विचार कर 
योगीजन अपने पदके अनुरूप क्रिया--बाह्याचारके पालनमे निरन्तर तत्पर रहते है ॥११॥ 


रागग्रामविनिग्रहाय. परम' काये। प्रयत्नः परं 
योगानां फलकुन्न जातु विद्वितो गाठग्रहान्निग्रहः । 
सस्पन्दो्षप विरज्यमानमद्दिमा योगी क्रमान्युच्यते 
निष्पन्दोषपि. सुपृप्तवन्भुकुछितस्वान्तः:पशुर्व ध्यते ॥१२)। 
अन्वयाथ--(रागग्रामविनिग्रहाय) राग समूहका सर्वथा निग्नह करनेके लिये (परम) अत्य- 
घधिक (परमः) उत्कृष्ट (प्रयत्न) प्रयत्न (कार्य.) करना चाहिये, क्योकि (गाढग्रहात्‌) उसकी सुदृढ़ 
पकड़से (विहितः) किया हुआ (योगानां) मन वचन कायरूप योगोंका (निग्रह.) दमन (जातु) कभी 
भी (फलकत्‌ न) फलदायक नही होता है (विरज्यमानमहिमा) रागको छोड़नेके लिये उन्मुख 
महिमासे युक्त (योगी) साधु (सस्पन्दो5पि) प्रवृत्ति सहित होनेपर भी (क्रमात्‌) ऋमसे (मुच्यतै) 
मुक्त हो जाता है और (सुषुप्तवत्‌) गाढ निद्रामें निमग्तकी तरह (मुकुलितस्वान्तः) चित्तको 
संकोचित करनेवाला (पशु.) अज्ञानी जीव (निष्पन्दोषषि) निश्चल होने पर भी (बध्यते) बन्धको 
प्राप्त होता है । 
भावार्थ--राग समूह बन्धका प्रमुख कारण है क्योंकि उसके छोड़े बिना मात्र योगों-- 
मन वचन काय की प्रवृत्तियोंका दमन कार्यकारी नही होता है। रागद्ेषका क्षय करनेके लिये 
प्रयत्नशील साधु पदानुकूछ क्रियाओंको करता हुआ भी कमसे मुक्तिको प्राप्त होता है और 
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रागद्वेंषसे युक्त अज्ञाती पुरुष गाठनिद्रामे तिमग्सकी तरह निश्चल रहने पर भी बन्धको प्राप्त 
होता रहता है इसलिये मोक्षामिलाषी जीवको रागसमूहका विनिग्नरह करनेके लिये बहुत भारी 
प्रयत्त करना चाहिये ॥१२॥। हे 
कर्म भ्यः कृतिनः क्रमादू बिरमतः कर्मेब तावदुगति- 
९ ५ 
यावद्वतितरज्जुवत्‌ू स्वय्मसौ. सर्वाश्नम्ुद्वतंते । 
लब्धत्ञानघनादुश्ुतस्यथ तु॒ वपुर्वाणीमनोवर्गणा 
यन्त्रस्पन्दितमात्रकारणत या सत्योग्प्यसत्यो5स्य ताः ॥१३॥ 
अन्वयाथ--(क्रमात्‌) क्रम पूर्वक (क्भ्यः) क्रियाओसे (विरमत.) विरत होनेवाले (कृतिनः) 
कुशल मनुष्यके (कर्मेव) क्रिय्ारूप चारित्र ही (ताबत) तब तक (गति.) लक्ष्य है--शरण है 
(यावत्‌) जबतक (वर्तितरज्जुवत्‌) बटी हुई रस्सीके समान (असो) वह (स्वर्य) स्वयं ही (सर्वार्ज़र) 
सर्वा ज्से (उद्वर्तते) खुलता है (तु) परन्तु (लब्धज्ञानधनादभुतस्य) प्राप्त हुए ज्ञानधनसे आश्चयंपूर्ण 
मनुष्यके लिये (वर्पर्वाणीमनोवर्गणा:) शरीर वचन और मनोवर्ग णाएँ (यन्त्रस्पन्दितमात्रकारणतया) 
यन्त्र सचालितकी तरह मात्र कारण होनेसे (सत्यो5पि ता. अस्य असत्य:) होती हुई भी इसके लिये 
नही होती हुईंके समान है । 
भावार्थ--एक समय ऐसा भी आता है जब यह जीव क्रमपूर्वक क्रियाकाण्डरूप व्यवहार 
चारित्रसे निवृत्त हो जाता है और स्वरूपमे आचरणरूप निश्चय चारित्रसे युक्त होता है परन्तु 
यह क्रियाकाण्डरूप व्यवहार चारित्र भी उसके लिये तबतक शरणभूत रहता है जबतक कि कटी हुईं 
रस्सीके समान यह बन्ध सर्वाद्भसे स्वय नही खुल जाता है। पूर्ण विशञानघनसे आश्चययको प्राप्त 
होने वाले जीवके जो शरीर, वचन और मनोवर्गणाएँ हैं वे मात्र यन्त्र संचालितकी तरह है। 
अर्थात्‌ वह बुद्धिपूवंक उनको क्रियाओका कर्ता नही है अतः वे वर्गणाएँ इसके लिये उनकी होती 
हुई भी नही होतीके समान है ॥१३॥ बह 
निष्कम्पे हदि भासि तस्य न बहिय॑ल्गग्रहस्तम्मित- 
श्षुभ्यज्जात्यहरेरिवोग्रतरसः स्तम्मेडपि निष्कम्पता । 
स्तम्मेनापि विनेव पदुुपदवीमायाति यस्मिन्मन- 


स्तत्किश्वित्‌ किल कारण कलयतां भासि त्वमेव स्वयम्‌ ॥ १४॥। 

अस्वयार्थ--है भगवन्‌ ! आप (निष्कम्पे हृदि भासि) निष्कम्प--निश्चल हृदयमे सुशोमित 
होते हैं परन्तु (बहिवंल्गग्रहस्तम्भितक्षुभ्यज्जात्यहरेरिव उमग्रतरस.) जिस प्रकार तीत्र वेगशाली 
उत्तम जातिका घोड़ा बाह्य मे लगाम लगगानेसे यद्यपि हक तो जाता है तथापि आगे बढनेके लिये 
क्षुभत--चञ्चल होता रहता है उसी प्रक/र (तस्य स्तम्भैथपि न निष्कम्पता) रोकने पर भी उस 
मनमे निष्कम्पता-निश्चलता नहीं हो पाती । किन्तु (स्तम्मेनापि विनेव) रुकावटके बिना ही 
(यस्मिन) जिसमे (मनः) मन (पल्ञुपदवीमर आयाति) लंगडेपनको प्राप्त हो जाता है--जिसे पाकर 
मनकी चज्न्वलता समाप्त हो जाती है (किल) निश्चयसे (तत्‌ किल्चित्‌ कारण कलयताम्‌ ) उस 
किसी अनिव॑चनीय कारणको प्राप्त करनेवाले मनुष्योंके हृदयमे (त्वमू) आप' (स्वयमेव) स्वयं ही 
(भासि) सुशोभित होने छूगते हैं । 


लछ०-३६ 
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भाजायं--मनकी चञ्चछता दो प्रकारकी है एक योगजनित और दूसरी कषायजनित | 
योगजनित चण्न्बलताको रोक लेने पर भी अंतरंगमें विद्यमान कषायजनित चड्न्वरूता उसे बार- 
बार चञ्चल करती रहती है। हे भगवन्‌ ! जिसने मात्र योगजनित चडन्चलताकों रोका है उसके 
हृदयमे आपका ध्यान भाता तो है परन्तु कषायजनित चंचलताके विद्यमान रहनेसे आपका वह 
ध्यान स्थिरताको प्राप्त नहीं हो पाता। हाँ, ऐसी अवस्था आ जावे कि कबायजनित चचलछता 
भी शान्‍्त हो जावे और उसके शान्त हो जाने पर मन एक प्रकारसे प॑ंगु हो जावे अर्थात्‌ उसकी 
चपलता दूर हो जावे तो फिर ऐसे मनमें जो आपका ध्यान आवेगा वहु॒ स्थिर हो जायगा । इसी 
अभिप्रायसे यहाँ कहा गया है कि जिसमे मन पंगु बन जाता है उस किसी अनिवंचनीय कारणको 
प्राप्तकरने वालोंके हृदयमे आप स्वयं सुशोभित होने लगते हैं ॥१४॥) 


छायास्पशेरसेन शान्तमहसो . मत्तप्रमत्ताशयाः 
श्रामण्याद्द्विपमीलनेन पतितास्ते यान्ति हिंसां पुनः । 

आक्रम्याक्रमपाकदग्धरजसि स्फूय (जे) त्स्वभावाद्‌ श्वते 
कर्मशानसमुच्चये न रमते येषां मतिः स्वैरिणी ॥१५॥ 


अन्वयाय्--(अक्रम्य अक्रमपाकदग्धरजसि) आक्रमण कर जिसने अक्रमपाक--अविपाक 
निर्जराके द्वारा कमंरूपी धूलिको जला दिया है तथा जो (स्फूज॑त्स्वभावादभुते) प्रकट होनेवाले 
शक्तिशाली स्वभावसे आश्चर्यकारी है ऐसे (कर्मश्ानसमुच्चये) क्रियानय और ज्ञाननयके समूहमे 
(येषा स्वेरिणी मति:) जिनकी स्बच्छन्द बुद्धि (न रमते) रमण नही करती है (ते) वे (शान्तमहस.) 
शान्त तेजकी (छायास्परशरसेन) छायामात्रके स्पशंसे (मत्तप्रमत्ताशया.) प्रमत्तचित्त तथा (हिप- 
मलिनेत) गजनिमीलना--उपेक्षाभावके कारण (श्रामण्यात्‌ पतित्ता.) वास्तविक मुनिपदर्स पतित 
होते हुए (पुनः) फिरसे (हिंसां यान्ति) हिंसाको प्राप्त होते हैं । 

भावाथं--जो आत्मपरिणामोंकी ओर लक्ष्य न देकर मात्र क्रियाकाण्डमे निमग्न रहते है 
वे क्रियानयवादी हैं और जो मात्र 'शुद्धोहहं बुद्धोहहं' की रट लगाते है तदनुसार प्रवृत्तिरूप चारित्र 
का पालन नही करते है वे ज्ञाननयवादी हैं। ये दोनो ही मिथ्यावादी है और ससारमे भटकनेवाले 
है। इसके विपरीत जो पदार्थके यथार्थ स्वरूपको समझकर तदनुसार प्रवृत्ति करते है वे क्रियानय 
ओर ज्ञाननयके समुच्चयमे छीन हो संसार सागरसे पार होते है। यहाँ क्रिया और ज्ञाननयके 
समुच्चयकी महिमाका वर्णन करते हुए आचाये कहते हैं कि वह समुच्चय सब ओरसे आक्रमण कर 
किसी क्रमके बिना ही अर्थात्‌ अविपाक निजंराके द्वारा युगपत्‌ ही कमंरूपी धूलिको भस्म कर देता 
है तथा उसमे आत्माका टर््जत्की्ण शुद्ध स्वभाव प्रकट हो जाता है। ऐसे क्रियानय और ज्ञाननथके 
समूहमे जितको स्वच्छन्द--व्यवहाराभास, निश्चयाभास अथवा उभयाभासमे प्रवृत्त रहनेवाली 
बुद्धि रमती नही है वे मुनि परमार्थसे शान्तरमको प्राप्त नहीं हैं किन्तु शान्तरस की छायामात्रके 
स्पशंसे ही अपने आपको कृतकृत्य भानकर प्रमत्त हो जाते हैं। और आत्मा अनात्माके अवगमके 
विना निरन्तर होनेबाले आख्रवसे निर्भय हो जाते है । जिसप्रकार हाथी आाँख बन्द कर किसी 
आशकुसे उपेक्षा करने लगता है उसीध्रकार मे तो 'सम्यग्दृष्टि हूँ अतः मुझे बन्ध नही होता, मेरे 
भोग भी कर्मनिर्जराके कारण हैं' ऐसी विपरीत श्रद्धाके कारण आस्रवसे उपेक्षाभाव धारण करते 
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हैं--उससे निवृत्त होनेका पुरुषार्थ नहीं करते हैं वे श्रामण्यपद--परमार्थ मुनिषदसे पतित हो पुनः 
हिसाभावको--अविरत अवस्थाको प्राप्त होते हैं। तात्पय यह है कि ऐसे जीव मात्र द्रव्यलिगको 
धारण कर बारबार मुनिपदसे भ्रष्ट होते हैं ॥१५॥ ' 
सामान्य क्षणमुन्नसय्य सपदि प्रक्षीणतैश्ष्ण्याः सम॑ 
सामान्बान्निपतन्त ऊजितनिजब्यक्तिष्वबद्धादराः । 
एते घघेरधोरधोषसरलश्वासानिलेबालिशा 
ऐकाउयं प्रविदाय मोहपिहिता दुशशिक्षया शेरते ॥ १६॥। 


अन्वयायं--(प्रक्षीणतेक्षण्या:) जिनके कषायकी तीवता क्षीण हो गयी है तथा (ऊर्जितनिज- 
व्यक्तिषु) अपनी सुदृढ़ विशेषताओंमे जो (अबद्धादरा') आदरसे रहित हैं ऐसे पुरुष (सपदि) शीघ्र 
ही (क्षण) क्षणभरके लिये (सामान्यम्‌ उन्नमय्य) सामान्य-द्रव्यदृष्टिको ऊँचा उठाकर-उसे 
प्रधानता देकर पश्चात्‌ (सम) साथ ही अथवा सम्पूर्णरूपसे (सामान्यात्‌ निपतन्त:) सामान्य--द्रव्य- 
दृष्टिसे (निपतन्त ) पतित होते हुए (मोहपिहिता:) मोहसे आच्छादित (एते) ये (बालिशा.) अज्ञानी 
पुरुष (दु शिक्षया) खोटी गिक्षाके कारण (घ्॑रघो रघोषश्वासानिले:) भयकर घुर्राटोके शब्दसे युक्त 
श्वासोच्छवासकी वायुसे (ऐकाम््यं विहाय) एकाग्रताकों छोड़कर (शेरते) शयन करते है । 
भावार्थ--ससा रके प्राणी अनादिकालसे अपने विज्लेष व्यक्तित्वमें मूह हो अहकारसे तन्‍्मय 
हो रहे है तथा विषय-कषाप्रसम्बन्धी तीक्ष्ताके कारण आत्मस्वभावसे भ्रष्ट हो रहे है। ऐसे 
ही जीवोमे यदि कदाचित्‌ किन्हीकी तीक्ष्णता नष्ट होती है और अपने विशेष व्यक्तिक्वका 
अहंकार छूटता है तो वे क्षणभरके लिये अपने सामान्य उपयोग--द्रव्यदृष्टिको ऊँचा उठाते है-- 
उसे प्रधानता देते हैं परन्तु अनादिकालीन संस्कारोके कारण वे पुनः शीघ्र ही उस सामान्य उपयोगसे 
पतित हो अपने विशेष व्यक्तित्वके अहंकारमे निमग्न हो जाते हैं तथा मोहसे आच्छादित हो 
खर्राटे भरते हुए प्रगाढ निद्रामे लीन हो जाते है । ऐसे जीवोंको आचार्यने बालिश--अज्ञानी कहा 
है तथा उनको इस अज्ञानताका कारण दुशिक्षा-खीटी शिक्षाकों बताया है ॥१६॥ 
तीए्णं तीकणमिहोपयोगमचलस्वालम्बबद्रो द्वतं 
साक्षावखण्डितकालखण्डमनिश विश्वस्य ये बिश्रति | 
ते भूतार्थ विमशसुस्थितदृशः सर्वत्र सन्‍्तः समा- 
शिचत्सामान्यविशेषसम्भृतमतिस्पष्ट स्वमध्यासते ॥१७॥ 


१ मग्ता, कर्मनयावरूम्बनपरा ज्ञान न जानन्तिये 
मरना शाननयषिणो5५पि यदतिस्वच्छन्दमन्दोद्ममा । 
विश्वस्योपरि ते तरन्ति सतत ज्ञान भवनन्‍्त. स्वयं 
ये छुर्वन्सि न कर्म जातु न वर्श याम्ति प्रमादस्य च्‌ ।!६११॥ स॒० क० 
सम्यरदृष्टि स्ववमयमह जातु बन्धों न में स्यथा- 
वित्युत्तानोत्पुलकबंदत्ता रागिणोश्याचरन्तु । 
आलम्बन्ता समितिपरता ते यतोघ्यापि पापा 
आत्मानात्मावग्मविरहात्‌ सन्ति सम्यक्त्वरिकता: १ २७॥ स० क० 
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अम्वयायें--(ये) जो मनुष्य (इह) इस जगत्‌में (अनिशं) निरन्तर (विश्वस्य) विश्वासकर-- 
आत्मस्वरूपकी दृढ़ प्रतीतिकर (अचलस्वालम्बबद्धोद्धतं) अपने आपके अचल आरुभ्बनमे बढ्ध होनेसे 
शक्तिशाली तथा (खण्डितकालखण्ड) कालखण्डको खण्डित करनेवाले अर्थात्‌ प्रत्येक समय स्वरूपमें 
स्थिर रहनेवाले (तीक्ष्णं तीक्षणं) अत्यन्त तीक्ष उपयोगको (साक्षात्‌ ब्िश्नति) साक्षात्‌ धारण करते 
हैं (ते) वे (भूताथंविमशंसुस्थितदृश') भूताथं-परमार्थ तत्त्वके विचारमे सुस्थिर दृष्टि रखनेवाले 
(सवंत्र समा' सन्त.) दृष्ट-अनिष्टमे मध्यस्थ होते हुए (चित्सामान्यविशेषसम्भृत) चैतन्यके सामान्य 
विशेषभावसे परिपूर्ण तथा (अतिस्पष्टं) अत्यन्त स्पष्ट (स्वम्‌) अपने आपमे (अध्यासते) अधिष्ठित 
होते है--निवास करते है । 

भावा्थ--जो परमार्थके विचारमे अपनी दृष्टिको सुस्थिर रखते है अर्थात्‌ निश्चयाभासके 
दूषित विचारसे अपने श्रद्धानको सुरक्षित रखते है वे एकान्त सामान्य अथवा एकान्त विशेषके 
पक्षसे मुक्त होकर कथचित्‌ सामान्य और कथंचित्‌ विशेषकों प्रधानता देते हुए, दोनो स्वभावोसे 
परिपूर्ण आत्मस्वभावमे लीन रहते है ॥१७॥ 

अत्यन्तद्रढितोपयोगनिबिड ग्रस्त श्रुतज्ञान भू- 
भूयोभिः समसंयमासतरसेनिंत्याभिषिक्तः कृती । 
एकः को5पि हृटप्रहारदलितध्वान्तः स्वतत्त्वं स्पृशन्‌ 
विश्वोक्भधासि विशालकेवलमहीमाक्रम्य विश्राम्यति ॥१८॥ 

अन्वयार्थ--(अत्यन्तद्रढितोपयोगनिविड्ग्रस्तश्रुतज्ञानभू.) अत्यन्त दृढीकृत उपयोगके द्वारा 
जिसने श्रुतज्ञानकी भूमिको अत्यधिक व्याप्त किया हैं अर्थात्‌ जो पूवंबिद्‌ होकर पृथक्त्ववितंक 
और एकत्ववितकें नामक शुक्लध्यानमे अपना उपयोग दृढ़ताके साथ स्थिर रखता है (भूयोभि' 
समसंग्रमामृत्तरसे") अत्यधिक सम्पूर्ण सपयमरूप अमृत्के रसोमे अर्थात्‌ गथाख्यात चारित्ररूप सुधाके 
रसोसे जो (नित्याभिषिक्त ) निरन्तर अभिषिक्‍त रहता है (कृती) हछृतक्ृत्य है अर्थात्‌ मोहका 
सर्वथा क्षय हो जानेसे जो किसी कार्यकी इच्छासे रहित है और (हठप्रहारदलितध्वान्त ) हठ- 
पूर्वक प्रहारसे जिसने अज्ञानान्धकारकों नष्ट कर दिया है अर्थात्‌ ज्ञानावरणादि घातिया कर्मोका 
क्षय कर जिसने सवज्ञदशा प्राप्त कर ली है ऐसा (को5पि एक.) कोई एक निकट भव्यजीव (स्वतत्त्वं 
स्पृशन्‌) आत्मतत्त्वका स्पर्श करता हुआ बारबार अपना उपयोग आत्माम ही लगाता हुआ (विश्वो- 
खड्रासिविशालकेवलमहीम्‌ आक्रम्य) समस्त पदार्थोकों प्रकाशित करनेवालो विश्ञाल केवलज्ञानकी 
भूमिको प्राप्त कर (विश्राम्यति) विश्वाम करता है । 

भावाथं--यह जीव केवलज्ञानकी भूमि स्वरूप अरहन्त अवस्थाको किसप्रकार प्राप्त 
होता है ”? इसका व्यवस्थित क्रम बतलाते हुए आचार्यने कहा है कि पहले निश्चयनयके यथार्थ- 
बोधसे आत्मत्तत्वका निर्णय कर उसमे स्थिर होना चाहिये तदनन्तर श्रुतज्ञानकी उच्चतम भूमिका 
पूर्वविद्‌ अवस्थाको प्राप्त कर उसके माध्यमसे मोहनीय कमंका क्षय कर यथाख्यातचारित्ररूप 
पूर्ण चारित्रको प्राप्त करे। इसके पदचातु दोष घातिया कर्मोका क्षय कर अज्ञानतिमिरका सदाके 
लिये विनाश करे तथा परपदा्थेसि निवृत्त होकर अपने ज्ञानोपयोगकों आत्मस्वरूपमे स्थिर करे। 
ऐसा करनेसे ही यह जीव लोकालोकको प्रकाशित करनेवाले केवलज्ञानसे युक्त अरहन्त अवस्था- 
को प्राप्त होता है ॥१८॥ 


चतुविसतिस्तंव २८५ 


आजन्मालुपलब्धशुद्रमहस! स्वादस्तवासी स्फुटः 

सर्वाज्ज मदयन्‌ प्रसह्य कुरुते कन्न श्रमादास्पदम्‌ । 
माग्न्तोष्षि निश्ञातसंयमरुचो नेव प्रमाग्यन्ति ये 

तेषामेब समुच्छलस्थविकलः काले विलीनेनसा ॥१९॥ 


अन्वयार्थं--(आजन्मानुपलब्धशुद्धम हस ) जिसे जन्मसे लेकर अबतक शुद्ध आत्मतेजकी 
उपलब्धि नहीं हुई ऐसे मनुष्यकों (तव) आपका (असी) यह (सर्वाज्भ' मदयन्‌) सर्वाज्भमे मद उत्पन्त 
करनेवाला (स्फुटः स्वाद:) स्पष्ट स्वाद--स्पष्ट अनुभव (क) किसे (प्रसह्य) हृठपूर्वक (प्रमादा- 
स्पदम्‌) प्रमादी (न कुरुते) नही करता है ? अर्थात्‌ सभीकों करता है परन्तु (निशातसयमरुच") 
संयममे तीत्ररुचि रखनेवाले (ये) जो मनुष्य (माच्चन्तः अपि नव प्रमार््ान्‍्ति) मत्त होते हुए भी 
प्रमत नही होते है (तेषामेब) उन्‍्हींके आप (विलीनेनसा) पापके नष्ट हो जानेसे (काले) योग्य- 
समयपर (अविकल:) पूर्णरूपसे (समुच्छलसि) प्रकट होते हैं--अनुभवमे आते हैं । 

भावार्थ--जिन जीवोंको आजतक शुद्ध आत्मस्वरूपकी उपलब्धि नही हुई है उन्हे कदाचित्‌ 
आपका अनुभव होता भी है तो वह उन्हे प्रमाद उत्पन्न करानेवाला होता है| परन्तु जो मानव 
संयममे तीत्ररुचि रखते है और प्रमादके अवसरमे भी प्रमाद नहीं करते है उन्‍्हीके पापोका क्षय 
होता है और पापक्षयके फलस्वरूप उनकी आत्मामे आप पूर्णरूपसे श्रकट होते है अर्थात्‌ उपयुक्त 
जीव ही आपका अनुभव कर पाते है। तात्पयं यह है कि जो जोव कदाचित्‌ आपकी श्रद्धा कर 
भी लेते है वे यदि प्रमत्त हो सयमसे भ्रष्ट रहते है तो उनके हृदयमे आपकी श्रद्धा सुदृढ़ नही रह 
सकती । आपकी श्रद्धाको सुदृढ़ बनाये रखनेके लिये सयममे प्रगाढढचि होना आवश्यक है ॥१९॥ 

यन्मिथ्यापि विभाति वस्त्विद् बहिः सम्यकू तदन्तद्रंच 
भारूपं न विपययसस्‍्य विषयो व्यक्तिहिं साध्प्यात्मनः | 
साक्षातक्षीणमलस्य. गोचरमिते.. सम्यग्बहिबस्तुनि 
व्यक्तिश्चेत्‌ परिवर्तते किमनया ज्ञानस्य नाज्ञानता ||२०॥ 

अन्धयार्थं--(इह) इस जगत्‌मे (यद्‌ वस्तु) जो वस्तु (बहि.) बाह्यमे (मिथ्यापि विभाति) 
मिथ्या भी मालूम होती है (तत्‌ अन्तद्रंवं भारूप सम्यक्‌) दीप्तिरूप होकर अन्तरमे अवतीणणं हुई वह 
वस्तु (सम्यक्‌) समीचीन है (विपयंयस्यथ विषयो न) भिथ्याज्ञानका विषय नही है (हि) क्योंकि (सा 
अपि) वह भी (आत्मन. व्यक्ति.) आत्माकी व्यक्ति है। तात्पयं यह है कि बहि:प्रमेयकी अपेक्षा ही 
प्रमाणाभासका व्यवहार होता है अन्तःप्रभेयकी अपेक्षा नही । फिर (साक्षात्‌ क्षीणमलस्य) जिसकी 
कमंकालिमा साक्षात्‌ क्षीण हो चुकी है ऐसे किसी मनुष्यके (सम्यग्‌ बहिर्वस्तुनि) कोई समीचीन 
बाह्म[वस्तु (गोचरम्‌ इते) विषयको प्राप्त होती है और विषयको प्राप्त होनेपर (चेत्‌) यदि (व्यक्तिः 
परिवतंते) उस बाह्य वस्तुका कोई विशिष्टरूप परिवर्तित होता है तो (अनया किम) इससे क्‍या 
हानि है ? (ज्ञानस्य अज्ञानता न) उसके ज्ञानमे अज्ञानता नहीं आती है । 

साबार्थ--वस्तुके मिथ्या और सम्यंकपनेका व्यवहार अन्त.प्रमेयके ऊपर निर्भर है बाह्य 
प्रभेयके ऊपर नहीं | क्योकि अन्त:प्रमेय आत्माकी परिणति है अतः उसीके आधारपर वस्तुमें मिथ्या 
ओर सम्यक्पनेका व्यवहार होता है ॥२०॥ 


२८६ लघुतस्वस्फोट 
अन्तर्वाह् विवर्त्ति क्िश्चिदपि यद्‌ रागादि रूपादि वा 
तत्कुवंन्‍्न॒विशेषतः सग(म)मपरि ज्ञानानलस्येन्धनम्‌ । 
विश्वेनापि. धतप्रमेयवपुषाउश्ेषेण.. संघुन्षित) 
साक्षाद्‌ वक्ष्यति कश्मल॑ समरसः शबवत्‌ प्रमाता ज्वलन्‌ |॥२१॥ 
अन्वयार्थ-- (अन्तर्बाहधविर्वाति) भीतर और बाहर विद्यमान (यत्‌ किश्वित्‌ रागादि रूपादि 
वा) जो कुछ रागादिक अथवा रूपादिक है (तत्‌) उसे (सममपि) संपूर्ण ूपसे जो (विशेषतः) विशेष- 
रूपसे (ज्ञानानलस्य इन्धन न कुर्वंन) अपनी ज्ञानरूपी अग्निका ईन्धन नही करता है अर्थात्‌ उनका 
मात्र ज्ञाता न रह कर तद्गरप अपने आपको परिणमाता है ऐसा (प्रमाता) जाननेवाला--ज्ञायक 
(धृतप्रमेयवपुषा) प्रमेयाकारको धारण करनेबाले (विश्वेन) समस्त विश्वके द्वारा (अशेषेण) सपृर्ण- 
तया (संधुक्षितः) समुत्तेजित हुआ यद्यपि (शश्वत्‌ ज्वलन्‌) निरन्तर जाननेमे तत्पर रहता है और 
(साक्षात्‌ समरस:) साक्षात्‌ मध्यस्थ भी होता है तो भी यह निश्चित है कि वह (कश्मलं वरक्ष्यति) 
कमंकालिमा अथवा दु खको (वरक्ष्यति) धारण करेगा । 
भावा्थ--जो रागादिक अन्तरज्भमे और रूपादिक बाह्ममे विद्यमान है उन्हे विवेकी पुरुष 
अपने ज्ञानके विषय तो बनाता है परन्तु उनरूप अपने ॥ परिणमाता नही है अर्थात्‌ रागादिक 
ओर रूपादिकका कर्ता तथा भोक्‍ता नहीं बनता है परन्तु इसके विपरीत जो अपने आपको तद्गप 
करता है वह ज्ञाता कितना हो समरस --मध्यस्थ क्यों न हो तथा पदार्थोको जाननेके लिये कितना 
ही क्रियाशील क्यो न हो, नियमसे कर्मकालिमाका पात्र होता है और उसके फलस्वरूप दु:ख भी 
उठाता है ।॥२१॥ 


व्यज्ञानमहिम्न्यखण्डचरितप्राग्भारनिस्तेजना- 

न्‍्नश्यत्सभ्चितकश्मले सनसि नः शुद्धस्वभावस्पृशि | 
अत्यन्तादआतग्त्तरोत्ततरुसद्‌ वेशमुग्रोतिभिः 

प्रत्यग्रस्फ्रितेः प्रकाशमभितस्तेजोध्न्यदुज्जुम्भते ॥२२॥ 


अन्ययाथ-- (लब्धज्ञानमहिम्नि) जिसने ज्ञानकी महिमाको प्राप्त किया है, (अखण्डचरित- 
प्राग्भारनिस्तेजनात्‌) अखण्ड चारित्र समूहकी त्तीक्षतासे जिसकी चिरसंचित कालिमा छूट रही 
है तथा जो (शुद्धस्वभावस्पृशि) शुद्ध स्वभावका स्पर्श कर रहा है ऐसे (न.) हमारे (मनसि) मनमे 
(अत्यन्ता-डू तम््‌) अत्यन्त आइचर्यकारी (उद्योतिभि. प्रत्यप्रस्फुरिते) जिसकी निर्मलता उत्तरोत्तर 
बढ़ रही है तथा जो (अभित.प्रकाशम्त) सब ओरसे प्रकाशमान है ऐसा (अन्य तेज.) एक अन्य ही 
तेज (उज्जूम्भते) वुद्धिको प्राप्त हो रहा है । 

भावार्थ--आचायं कह रहे हैं कि हे भगवन ! आपके स्तवनसे मेरे मनने ज्ञानकी महिमा 
को प्राप्त कर लिया है । न केवल ज्ञानकी महिमाक़रो प्राप्त किया है किन्तु अखण्ड चारित्रके प्रभाव- 
से उसकी चिरसचित कालिमा भी छूट गई है तथा आत्माके ज्ञानानन्द स्वभावमे ही रमने लगा है । 
साथ ही मेरे मनमे एक ऐसा आश्चयकारी अन्य तेज प्रकट हो रहा है जिसकी निर्मलता उत्तरोत्तर 
बढती जाती है तथा जो सब ओरसे प्रकाशमान है ॥२२॥ 


चतुबिशतिस्तव २८७ 


ये साक्षात्‌ प्रतिभान्ति कल्मप्मर्षी प्रक्षालयन्तोडखिलां 
दरोन्मग्नविचित्रसंयसरसखोतस्विनीसडमाः | 
अन्त/शान्तमहिम्न्यसीममइसि सृच्छोच्छरन्यूच्छेना 
एतास्ताः परमात्मनो निजरकलाः स्फूजेन्ति निस्तेल्िताः ॥२३॥ 


अन्यथाये--(ये) जो पुरुष (साक्षात्‌) साक्षात्‌ (अखिला) सम्पूर्ण (कल्मघमषी) कालिमारूपी 
स्याहीको (प्रक्षालयन्तः) धोते हुए (प्रतिभान्ति) सुशोभित्त होते है तथा (दुरोन्मग्नविचित्रसंयम- 
रसस्रोतस्विनीसज्भमा.) जिन्हे बहुत दूर तक प्रकट हुए विचित्र सयमरसरूपी नदीका समागम 
प्राप्त हुआ है ऐसे (पुरुषोंकी असीममहसि) अनन्त तेजसे युक्त (अन्त.शान्तमहिम्नि) अन्तरज्भकी 
शान्तमहिमामे (परमात्मनः) परमात्माकी (एताः ता; निजकलाः) ये वे निजकलाएँ (स्फूर्जन्ति) 
प्रकट होती हैं जो (मूच्छोच्छलन्मूच्छता:) निरन्तर प्रव्धभान है तथा (निस्तेजिता:) तोक्ष्णताको 
प्राप्त है--अतिशयरूपसे प्रकट हैं । 


भावार्थ--हे भगवन्‌ ! जो पुरुष राग-ठेंषरूपी कालिमाकों नष्ट कर स्वरूपाचरण--यथा- 
व्यात चारित्ररूप उत्कृष्ट संयमको धारण करते हैं उनके प्रशान्त अन्त'क रणमें परमात्माकी समस्त 
कलाएँ प्रकट होती हैं अर्थात्‌ वे स्वयं परमात्मा बन जाते है ॥२३॥ 


अच्छाच्छाः स्वयप्र॒च्छलन्ति यदिमा संवेदनथ्यक्त यो 
निष्पीताखिलभावभण्ड लरसप्रार्भारमत्ता इव | 

मन्ये भिन्‍नरसः स एप मगवानेको5्प्यनेकी भवन्‌ 
बन्गत्युत्कलिकामिरद्श्ुतनिधिश्वेतन्यरत्नाकरः ॥२४॥ 


अन्वयार्थ--(यत्‌) जिसकारण (निष्पीताखिलभावमण्डलरसप्राग्भा रमत्ता इव) पूर्णपसे पिये 
हुए समस्त भाव समूहरूपी रसके बहुतभारी भारसे मत्तको तरह दिखनेवाली (इमाः) ये 
(जच्छाच्छा.) अत्यन्त निर्मल (संवेदनव्यक्तव:) ज्ञानकी विशेषताएँ (स्वयम्र॒उच्छलन्ति) स्वयं 
छलक रही है--प्रकट हो रही है इस कारण मै (मन्ये) मानता हूँ कि (एब' स. भगवान्‌ चेतन्य- 
रत्नाकर:) यह वह भगवान्‌ चेतन्यरूपी सागर ही (उत्कलिकाभिः) त्तरंगोंसे (वल्गति) चड्चल हो 
रहा है जो (भिन्‍नरस") भिन्‍न रससे युक्त है (एको४पि अनेकीभवन्‌) एक होता हुआ भी अनेकरूप 
है तथा (अद्धुतनिधि.) आइचयोंका भाण्डार है । 


भावायं--हे भगवन्‌ ! ज्ञानकी विविध विशेषताओको देखकर ऐसा जान पडता है मानो 
अप्रतिम ऐश्वर्यंका धारक चेतन्यरूपी सागर ही लहरा रहा है। तात्पयं यह है कि ये ज्ञान-दर्शान 
के विकल्प उसी एक चेतन्यगुणके विविध परिणमन हैं ॥२४॥ 


१. यहूं इलोक समयसार कलशाके निर्जराधिकारमें १४१ नम्बरपर ज्योका त्यो दिया गया है। मात्र तृतीय 
चरणमें 'मन्ये के स्थानपर यस्य पाठ है। 


२८८ लघुतत्त्वस्फोट 


ज्ञानागनाी पुटपाक एप घटतामत्यन्तमन्त्वहि 
प्रारब्धोद्धतसंयमस्य सतत विष्वकृप्रदीष्तस्य में । 
येनाशेषकपायकिड्ृग लनस्पष्टी भव दे भ वा: 
सम्यग्भान्त्यनुभूविबत्म पतिताः सर्वाः स्वभाषश्रिय: ।२५॥। 
अन्वया्ं--(सतत विष्वक्‌ प्रदीष्तस्य) जो निरन्तर सब ओर देदीप्यमान हो रहा है ऐसे 
(मे) मेरे (अन्तर्बहि प्रारव्धोद्धातसंयमस्य) भीतर-बाहर प्रकट हुए उत्कृष्ट सयममका (एष: पुटपाक.) 
यह पुटपाक (ज्ञानाग्नौ) ज्ञानरूपी अग्तिमे (घटतास्‌) सपन्न हो (येन) जिससे (अशेषकषायकिद्रगलन- 
स्पष्टी भवद्वेभवा:) समस्त कधायरूपी कीटके निकल जानेसे जिनका वभव स्पष्ट हो रहा है ऐसी 
(सर्वा: स्वभावश्रिय:) समस्त स्वभावरूपी लक्ष्मियाँ (अनुभूतिवत्मंपत्तिता ) अनुभूतिके मार्गमे पड़ 
कर (सम्यग्‌ भान्ति) अच्छी तरह सुशोभित हो रही है । 
भावाथ--यतदच ज्ञानपूर्वक होनेवाले समममे दृढ़ता रहती है अत' मेरी प्रार्थना है कि 
हे भगवन्‌ ! मेरे सयमका पुटपाक ज्ञानरूपी अग्निमे सपन्‍न हो जिससे रागादिक विकारी भाव नष्ट 
होकर मेरा ज्ञाता द्रष्टा स्वभाव अच्छी तरह प्रकट हो सके ॥२५॥ 


बसनन्‍्ततिल्काइसम्‌ 


अस्थाः स्वयं रमसि गाढनिपीडितायाः संविद्विकासरसवीचिभिरुल्लसन्त्या: । 
आस्वादयत्वमृतचन्द्रकवीन्द्र एप हृष्यन्‌ बहूनि मणितानि मुद्ुः स्वध्कक्तेः ।१॥ 
अन्वयार्थ--(स्वयं रभसि गाढनिपीडिताया:) जो वेगसे स्वयं अतिशय पीडित है तथा 
(संविद्विकास रसवी चि9भिः) सम्यरज्ञानके विसरूपी रसकी तरंगोंसे जो (उल्लसन्त्या:) उल्लसित- 
सुशोभित हो रही है ऐसी (अस्या. स्वशक्तै)) अपनी इस शक्तिके 88 मणितानि) बहुत भारी 
शब्दोंका (एब: अमृतचन्द्रकवीरद्र") यह अमृतचन्द्र कवीन्द्र (हृष्यन्‌) हृषित होता हुआ (मुहु:) अनेक 
बार (आस्वादयतु) आस्वादित करे । 
भाषाथं--स्तोत्रात्मक शक्तिमणित कोषकी रचना कर उसके कर्ता अमृतचन्द्र आचाय॑ यह 
आकाक्षा प्रकट करते है कि इसके फलस्वरूप मैं अपनी आत्मदक्तिका रसास्वादन करूं ॥१॥ 


स्याद्ादवत्मेनि परात्मविचारसारे . ज्ञानक्रियातिशयवैभवभावनायाम्‌ । 
शब्दार्थसह्टनसीम्नि रसातिरेके व्युत्पत्तिमाप्तुमनसां दिगसौ शिशृनाम्‌ ॥२।॥ 


अन्वयाथं--(स्याद्वादवत्म॑नि) स्याद्वादके मार्भमे, (परात्मविचारसारे) निज और परके 
श्रेष्ठ विचारमे, (ज्ञानक्रियातिशयवेभवभावनायाम्‌) ज्ञान और क्रियाके अतिशयपूर्ण वेभवकी भावना 
मे, (शब्दार्थसड्भूटनसीम्नि) शब्द और अर्थकी संघटनसम्बन्धी सीमामे तथा (रसालिरेके) रसकी 
अधिकतामे (व्युत्पत्तिमाप्तुमनसाम्‌) व्युत्पत्ति-विशिष्टज्ञान प्राप्त करनेके इच्छुक (शिश्षनास) 
अल्पज्ञ जनोके लिये (असौ) मेरी यह रचना (दिक) दिक्षा प्रदर्शन करनेवाली है । 

भावाधं--इस रचनाके अभ्याससे अल्प ज्ञजनोको स्याद्रादक। मां, निजपरका उत्कृष्ट 
विचार, ज्ञान और चारित्रकी उत्कृष्टभावना, शब्द और अर्थंका सुन्दर समावेश तथा प्रकरणानुकूल 
रस इन सबका यथाथे ज्ञान प्राप्त होगा । 

इत्यमृतचन्द्रसू रीणा कृति. शक्तिमणितकोशो नाम लघुतत्वस्फोट: समाप्त: 

इस प्रकार अमृचन्द्र सूरिकी कृति शक्तिमणित कोष: 'अपर नाम” लघृतस््वस्फोट' समाप्त हुआ । 
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अविरतमिभा: सम्यक्‌ 

अश्नन्‌ मवान्निजनिकाचितकमंपाक 
असीमसंवबरधितबोधवल्लरी 
असीम्नि ससारमहिम्नि पज्चधा 
असो स्व॒तो भाववतस्तव प्रभो 
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आलोक्यसे जिन यदा त्वमिहादभुतश्री. 
॥. 
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७९ 
२३० 
१८८ 
१८५ 
१३५ 
२८५ 
२०१ 
१२८ 


श्८रे 
१२० 
१९३ 
९३ 
१०८ 
२३ 


रर्२ 
२२० 
१९१ 
१६५ 
१३२ 
१५० 
२१० 
श्र 
१६० 
२५० 
१७८ 
१६४ 
१७९, 

५७ 

ड५ 

४५ 


२९२ 


पद 
इय॑ सदित्युक्तिरपेक्षते सद्‌ 
इये॑ द्रघोय मी सम्यक्‌ 

ड 


उत्तानयसि गम्भीर 

उत्पादितो5पि मुनिसुब्रत रोपितस्त्व 
उत्सक्रोच्छलदच्छकेवलपय' 
उदगाद्यदुदेति तदेव विभौ 

उदयति न भिदा समानभावात्‌ 
उदयति प्रकाशयति लोकमंशुमान्‌ 
उदयति यदा ध्वस्ताधारं 
उदीयमानव्ययमानमेव सद्‌ 
उदह्ामसगमभरोद्वहनेःप्यखिन्नः 
उद्यामोद्यदनन्तवीर्यपरम 
उद्यद्विश्वस्वरसमनिश 

उद्वम्य मासलमशेषकषायकिंटु 
उन्मज्जतीति परितः विनिमज्जतीति 
उपप्लवायोच्छलिता. स्वयं बलातु 
उपयुपयुंच्छलद॒च्छधामा 
उपयुपर्यध्यवसायमालया 
उपयुंपयू जिलवी यँसम्पदा 

उपेषि भाव त्वमिहात्मना भवान्‌ 


ए्‌ 


एक एवोपयोगस्ते 

एकस्थ शुद्धस्प निराकुलस्य 
एक' कषायानभिषेणयस्त्व 

एक: साक्षादक्षरविज्ञान 
एतत्ततप्रभृतिशान्तमनन्ततेज 
एकस्पोच्छलदच्छबो ध 
एकस्याक्रमविक्रमैक 
एकस्मादपि बचस्ते हृयस्थ सिद्धी 
एक. को5्प्यस्खलितमहिमा 
एक: को४पि हठावरुद्धरभस 
एक॑ प्रकाशकमुशन्त्यपर प्रकाश्य 
एक भाव शाइवतमुच्चे 


लघुतस्वस्फौट 


पृष्ठ 
है 
श्र 


१३४ 


२७३ 
१५५ 
१७७ 
१४७ 
२५१ 
रद 


२७९ 
२४४ 


३९, 


२२१ 
श्र 


रश्र्र 


षद 
एक॑ प्रपीतविषमापरिभेयमेय 
एकाकारस्वरसभरतों 
एकान्तात्‌ सदिति बचो विस्पि 
एकानेको द्वौ सम 
एकानेक गुणवद्गु्ण 
एकानेकमपूर्णपूं सतत 
एकान्तादसदिति गीजंगत्समग्र 
एकाग्रपूर्णस्तमिताविभाग 
एको भावस्तावक एषो 
एकोष्प्यनेकत्वमुपेति काम 
एको न भासयसि देव 
एको5्प्यनेक हति भासि न चास्यनेक 
एकोपनेकी न भवति न चा 
एवं क्रमाक्रमविर्वातिविवत्तंमुष्तं 
एवम्रेवेति न क्वापि 

कक 

ककुमि ककुभि न्यस्यत्‌ 
करोति भावस्तव बोधवस्तुता 
कमंभ्य. कृतिन क्रमात्‌ 
कलयन्ति भवन्तमनन्तकलं 
कघायनिष्पी डनलव्ध प्ौष्ठवः 
कषायसंघटुनघुष्टदेषया 
कालत्रयोपचितविश्वरसातिपान 
किड्च बम: किमिह दहना 
किमनित्यतया विना क्रमस्‌ 
किमिदमुदयत्यानन्दौध 
कियत्कियत्संयमसीमबर्त्मनि 
कियल्सस्‍्फुट किडिचिदनादिसंवृत 
कुतोउत्तरथों वहि रथ॑निह्ववे 
कुव॑न्नपूर्वक रणं परिणामशुद्धथा 
कृताबतारानितरेतरं सदा 
क्रमपरिणतैमवि र्भावस्समं 
क्रमभाविभावनिकुरम्बमालया 
कऋ्रमत: किल वाच्यतामियाद्‌ 
क्रमाक्रमाक्ान्तविदेषनिक्लवा 


पृष्ठ 


२४५ 
१८६ 
१९५ 
२४७ 
२६१ 
१८७ 
१२० 
१९४ 
११९ 


१११ 
२३६ 


१२९, 


रप४ 
२३२१ 
२८१ 
१६३ 
७१ 
० 
४२ 
२३३ 
१६८ 
२७४०९ 
८४ 
८0 
घ्० 
३८ 


२५५ 
१४१ 
१६६ 

श्र 


फ्थ 


क्रमापत्तदूभूरिविभूतिभारिणी 
क्रिययेरितपुद्गलूक्ममलश्‌ 
क्रियमाणदुशिज्ञप्ती 
क्रियाकारकसामग्री 

क्रियां भावत्वमानीय 

क्रियेव मूल भवमुलमुल्व॒णं 
क्षणक्षयस्त्वा कुक्ते पृथक पृथक्‌ 
क्षणक्षयस्थेषु कर्णेषु संविदो 
क्षणक्षयोत्सज्ितचित्कणावली 
क्षणभज्ुविवेचितचित्कलिका 


ग 
गत तबापोहतया जगत्त्रयं 
गतो गतत्वान्न करोति किझचन 
पम्भी रोदरविश्वगद्द रगुहा 
गलत्यबोध सकले कृते बलादु 
गिरा बलाधानविधानहेतो 

घ्‌ 
घटितो घटित' परितो झटसि 

च्‌ 
चितिमात्रमिद दृशिबोधमय 
जितिहुतवहस्पैका ड्रा रीकृत 
चित्तेजमा साकमनादिमग्न 
चित्सामान्यविशेषरूप 
चित्रात्मशक्तिसमुदायमयोउ्यमात्मा 
चिदितीस (श) विद्येषण 
चिदेकधातारपि ते प्मग्रता 
चिदेकरूपप्रसरस्तवाय 
चिद्धारभेरवमहोभरनिभेराभि 
चिन्म्ात्र परिशुद्धमुद्धतरस 

कु 


छायास्पश रसेन शान्तमहसो 
जञ 


जडतो5मभ्युदेति न जडस्थ वेदना 


पद्यातुक्राणिका 


8 


६१ 
१६१ 
१२७ 
१२८ 
श्२७ 

६८ 
रद 
२१६ 
२१५ 
श्ष्ड 


२२० 
२१५ 
२६९ 
२१६ 

९८ 


१५६ 


१५२ 
२४ 
११७ 
२७७ 

३० 
२०५ 

छ्रे 
श्श्र 

३० 
२६४ 


र्८र 


१४२ 


पद 


जडमजडमिदं चिदेकभाव॑ 
जयतलि परम ज्योतिर 
जातं जात कारणभावेन 
जिन केवलेककलया निराकुल 
जिनवर परितो5पि पीडथ मान' 
जिनाय जितरागाय 
ज्ञातृत्वसुस्थितदृशि प्रसभाभिभूल 
ज्ञानक्रोडारभमलूसिते 
ज्ञानाग्नौ पुटपाक एव 

त्त 
ततः कथड्चित्‌ सकलात्मवीर्य 
ततस्त्वया व्याप्तपरापरेण 
ततो गलत्यायुष्रि कर्म पेलवं 
तथा सदोछन्ते जित (जिन) वीय॑ सम्पदा 
तपोभिरध्यात्मविश्ु उवर्द्धंने 
तद्योगाद विधिमधुराक्षर ब्रवाणा 
तदेव रूप॑ तव सम्प्रतीयते 
तन्मुख्यं विधिनियमद्वयाद्यदुक्तं 
तथो. सहैवापत्ततोधिरुद्धयो' 
तव संगममेव वरदन्ति सुख 
तब सहजविभाभरेण विश्व॑ 
तब बोधकलामहनिशं 
तवाहंतोष्त्यन्तमहिम्नि संस्थिरति 
तवात्र तेजस्यनुभूतिमात्रे 
तबेति विस्पष्टविकाशमुल्लसद्‌ 
तवेति सत्‌ प्रत्ययपीतमज्जसा 
तवेदमुच्चावचमीश मज्जयज्‌ 
तस्यास्तं गमनमनिच्छता 
तस्मिन्‌ भवानप्र बलप्रदेश' 
तीक्ष्ण तीष्णममिहोवयोगमचल 
तिय॑ग्विभक्तवपुषो भवतों य एब 
तीक्ष्ण्यो (तीक्ष्यों) पयोग निब्यंग्र 
तीर्थाद्‌ भवन्त किल तद भवदृभ्यो 
तीब्रेस्तपो$भि रभितस्तव देव नित्य॑ 
तेज स्पृशामि तव ततू हशिबोधमात्र 


श्ष्रे 

पृष्ठ 
१८० 
रेट 
१९९ 
१५० 
१छ३ 
१३१ 

२९, 
२४० 
१८८ 


१०३ 
०३े 
छर्‌ 


द्ण, 
१८४ 
२१५ 
१९० 
२३० 
१६२ 
१८० 
रर४ 


११६ 


श्८३ 
२८३ 


१२९ 
श्ड 
३७ 
१८ 


रथ्ड 


पच्च 


त्वदंशसंबुक्षणदारुणी भवन 
त्वदेकविज्ञानघना भिषेधनात्‌ 
त्वहेभवेककणवीक्षण 
त्वदूभावभावनाव्याष्त 
ब्रिकालविस्फूजंदनन्तपर्पय 
त्रिसमयलूसद्विशवक्री डा 
त्रिसमयजगत्कृत्स्नाका रे. 
बत्रिसमयजगदेकदीपको5पि 
त्रेलोक्यं विधिमयता नयन्न चास्ते 
त्वमनन्तचिदृद्गमसड्ूलनां 
त्वमनन्तधमंभरभावितो5पि सन्‌ 
त्वमनेकचिर्दाचकदम्वरुचा 
त्वमनन्तवीयंबलवुंहितोदय 
त्वमसि भगवन्‌ विश्व 
त्वमसित्यतयावभाससे 
त्वमात्ममाहात्म्यनिराकुलो5पि सन्‌ 
त्वमात्मसात्म्यज्ञचिदेकवृत्तिता 
त्वमुपयुंपरि प्रभो भवन 
त्वमुच्छिस्राप्रस्ललितैकधा रया 
त्वमेकनित्यत्वनिखातचेतसा 
त्वमेक एवेंक रसस्वभाव. 
त्वमेकता यासि यदीश सर्वथा 
त्वमीश विज्ञानधनौघघस्मरे 


दे 


दलितदलितैश्छिन्नच्छेदे 
दीप्र: प्रा्थंयते विश्व॑ं 
दृुवगरभयोदिव्योच्छूवासा 
हग्बो धद्रढिमोपगूढवितत 
दृग्बोधमात्रमहिमन्यपहायमोह 
दुग्बोधेक्यमयोपयोगमहुसि 
दृग्बोधवीर्योपचितात्मशक्ति5 
दृग्बोधयोस्तैक्ष्पविधायि वीर्य 
दृग्शप्त्यों: सहकारीद 
दुःश्प्तीभवतो नित्य 


लघुतस्वस्फोट 


पृष्ठ 
र्3२ 
र्श्८ 

५ 
१२९ 

छड 
र५प२ 
र५ष८ट 
श्ट२ 
१८४ 
१५५ 
श्र 
१५२ 
१४९ 
२४८ 
१६८ 

८९ 

<रे 
२०६ 


५२ 
११७ 
२२४ 
२१९ 


२५३ 
श्र्२ 
२५८ 
२६२ 

डर 
२७२ 
१०६ 
१०५ 
१२५ 
१२८ 


पद्य 


दुशप्तिस्फुरितात्मनास्थनवधि: 
दृढोपयुक्तस्प तब स्फुटन्त्य: 
दुगवगमगभी रमात्मतत्त्व 
द्रब्पेणेकी नित्यमपीशासि 

दुशि दृदयतया परितः स्वपरा 
दृशिबोधसुनिश्चलवृत्तिमयो 
हृश्यज्ञेंया (य) बहिवं॑स्तु 

दुष्ट: कस्मिन्‌ कश्चिदनेकेन 
दृष्टो४प अ्रमकृत्‌ पुनरंवसि 
देव स्फुट स्ववमिमं मम चित्तकोशं 
देवालम्बो भवति युगपतु 
देवावारकमस्ति किव्चदपि 


ध 
घत्तेड्सौं विधिरधिक॑ निषेधमंत्री 
छुवं तब द्यात्मकतैव यद्‌ भवान्‌ 

त्‌ 
न कदाचनापि परवेदना विना 
न कार्य कारण नेव 
न किल स्वमिहैककारणं 
न किलेकमनेकमेव वा 
न किलंकमनेकतया घटने 
न किल्चनापि प्रतिभाति बोधतो 
न खलु स्वपरप्रकाशने 
त च वेदनात्मनि सदात्मनात्मन: 
न चेकसामान्यमिद तब प्रभो 
न जात्वभावस्य विभाति तुच्छता 
न ते विभक्ति विद्धाति भूयसी 
त ते कर्मादिरचपेक्षित्वात्‌ 
न परानवभासयन्‌ भवान्‌ 
न पराश्नयणं न शून्यता 
न परावमर्शरसिको<भ्युदीयते 
न भवन्ति यतोधन्‍्यथा क्वचिद्‌ 
न भासि सामान्यबिशेषवत्तयों 
त॑ मानमेयस्थितिरात्मचुग्बिनी 
न यस्य विद्वास्तमयोत्सवे स्पृहा 


पृष्ठ 
२६७ 
१०७ 
१७५ 
१९५ 
१५८ 
१६१ 
१२७ 
१९५ 
२८० 

४३ 
रढ८१ 
२७४ 


१९१ 
२२४ 


१४५ 
१२० 
१६८ 
१६७ 
१५४ 
२१७ 
२११ 
१४४ 
रस 
२३२ 
५७ 
१२६ 
१६९, 
२०४ 
१४५ 
१६६ 
२२७ 
च्० 
रर२, 


पथ 


न वर्देसे यासि च सबंतुज्भता 

त वार्थसत्ता पुथगर्थंमण्डलीं 

न विना श्रयिण. किलाश्रयो 

न छब्दसत्ता सह स्वंबाचके: 
नश्वरत्वं दृशिज्ञप्त्यो 

न हि बोधमयत्वमन्यतो 

न हि वाच्यमवाच्यमेव वा 
निजगरिमनिरन्तरायपीड 

नानारूपे: स्थितमतिरसाद्‌ 
नावस्थिति जिन ददासि न चानवस्था 
नास्तीति स्फुरति समन्ततों विकल्पे 
नास्तीति ध्वनितमनंकुश प्रचा रात्‌ 
निजभावभृतस्य सबंतो 
निताननमिद्ध न तपोविशोषित 
नित्य कि हि स्थात्‌ 

नित्यानित्यौं हौ सम 


नित्मोदिते निजमहिम्नि विमग्नविश्वे 
नित्योषपि नाशमुपयासि न यासि नाश 
निरगंलछोच्चालविदालधाम्नो 
निरवधि भवभूमि निम्नखातात्‌ 
निरवधिघटमानभावधारा 

निरवधि च दधासि निम्नभाव॑ 
निरवधिनिजबोधसिन्धुमध्ये 
निर्दारितो5पि घटसे घटितो5पि दार 
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